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भ्रमणसंस्कृति का प्राग-बेदिक अस्तित्व 


आर्य लोग हिन्दुस्तान में आये उस से पहले यहाँ एक ऊंची सम्यता, संस्कृति 
ओर धर्म-चेतना विद्यमान थी। वह वैदिक परम्परा नहीं थी। यह मोहमजोदड़ो 
और हड़प्पा को खुदाई से प्राप्त ध्वंसावशेषों से प्रमाणित हो चुका हैं। पुरातत्व- 
विदों के अनुसार जो क्षवशेष मिले हैं, उन से वैदिक धर्म का कोई सम्बन्ध 
नहीं है । उन का सम्बन्ध श्रमण-संस्क्ृति से है । अतः यह प्रमाणित होता है कि 
आर्यो के आगमन से पूर्व यहाँ श्रमण संस्कृति विकसित अवस्था में थी । 

इस तथ्य को सम्पुष्टि के लिए हम साहित्य और पुरातत्व दोनों का अवलस्बन 
लेंगे । भारतीय साहित्य में वेद बहुत प्राचोत्त माने जाते हैं। उन में तथा उन के 
पाश्व॑वर्ती ग्रन्थों में आये हुए कुछ शब्द-वातरशन मुनि, बातरशन-श्रमण, केशी, 
ब्रात्य और अ्हन्‌ू--श्रमण-संस्कृति को प्रागू-वेदिकता के प्रमाण हैं । 


वातरशन-मुनि--वा त रशन-श्रमण 


ऋग्वेद में वातरशन मुनि का प्रयोग मिलता है -- 


मुनयो वातरशना: पिशज्भा बसते मला। 
बातस्थानु क्लाजि यन्ति यदेवासो अविक्षत ॥ 
इसी प्रकरण में 'मौनेय” शब्द भी प्रयुक्त हुआ है। बातरशन-मुनि अपनी 
'मौनेय' की अनुभूति में कहता है--मुनिभाव से प्रमुदित हो कर हम वायु मैं 
स्थित हो गये हैं, ओ मर्त्यों | तुम हमारा शरीर मात्र देखते हो । 





१. ऋग्वेद म० १०, अ० ११, सू० १३६॥२।॥ 
२. बही, म० १०, अ० ११, सूत्र १३६॥३। 
उन्मदिता मौनेयेन बातां आतस्थिमा बयम्‌ । शरीरेषल्मार्क यूय॑ मर्तासों अभिपश्यथ ॥ 


श्रमणसंस्कृति का प्राग-वैदिक अस्तित्व जब 


तैत्तिरोय आरण्यक में श्रमणों' को 'वातरञझ्त ऋषि और 'ऊध्व॑मन्धी कहा 
गया है--- 


बप [ है उ8 
वातरशना ह वा ऋषय: श्रमणा ऊह्र्वंमन्थिनों बभूवु: । 


ये श्रमण भगवान्‌ ऋषभ के हो शिष्य हैं । श्रोमद्भागवत में ऋषमभ को 
जिन श्रमणों के धर्म का प्रवर्तक बताया है, उन के लिए ये हो विशेषण प्रयुक्त 
किये गये हैं-- 

धर्मान्दर्शयितु कामों वातरशनानां श्रमणानामृषीणामृध्य॑मन्यितां शुक्लया 
तनुवावततार । 


अर्थात्‌ भगवान्‌ ऋषम श्रमणों, ऋषियों तथा ब्रह्मचारियों ( ऊर्ध्वमन्थितः ) का 
धर्म प्रकट करने के लिए शुक्ल सत्त्वमय विग्रह से प्रकट हुए । 

वैदिक साहित्य में मुनि का उल्लेख विरल हैं, किन्तु इस का कारण यह 
नहीं कि उस समय मुत्ति नहीं थे, वे थे, अपने ध्यान में मग्त थे, पुरोहितों के 
भौतिक जगत से परे वे अपने चिन्तन में छीन रहते थे और पृत्रोत्यादन या 
दक्षिणा-ग्रहण के कार्यों से भी दूर रहते थे । मुनि के इस विवरण से स्पष्ट है कि 
थे किसी वैदिकेतर परम्परा के थे । वैदिक जगत्‌ में यज्ञ-संस्था हो सब कुछ थी । 
यहाँ संन्यास या मुनिपद को स्थान नहीं मिला था । 

वातरशन दाब्द भी श्रमणों का सूचक है। तैत्तिरीय आरण्यक और श्रीमद्‌- 
भागवत द्वारा इस तथ्य को बराबर पुष्टि होती रही हैं। श्रमण का उल्लेख बृहदा- 
रण्यक उपनिषद्‌ और वाल्मीकि रामायण आदि में भी होता रहा है । 

केशो 


ऋग्वेद के जिस प्रकरण में वातरशन-मुनि का उल्लेख हैं उसी में केशी की 
स्तुति की गयी है ++ 


$, ते त्तिरीयारण्यक २७१, पृष्ठ १३७ 
२. बैदिक कोदा, पृष्ठ ३८३ 
३. ४॥३।२२, पृष्ठ १७६ 
४. बालकाण्ड सम ९४, श्लोक २२ 
तापसा भुडज्जते चा[पि श्रमणा भुड्जते तथा । 
६. ऋर्बेद म० १०, आ० ११, सूत्र १३६-१ 


श्‌ अतीत का अनावरण 


केश्यरित केशी विष केशी बिर्भात रोदसी । 
केशी विश्व स्वद्॒दृशे केशोर्द ज्योतिरुच्यते ॥ 


यह केशी भगवान्‌ ऋपषभ का वाचक हैं। वातरशन के सन्दर्भ में यह कल्पना 
करना कोई साहस का काम नहों हैँ। भगवान्‌ ऋषम के केशो होने की परम्परा 
जैन-साहित्य में आज भो उपलब्ध है । 


भगवान्‌ ऋषम जब मुनि बने तब उन्होंने चार मुष्टि केश-लोच किया, जब 
कि सामान्य परम्परा पाँच मुष्टि केश-छोच करने की है। भगवान्‌ केश-लोच 
कर रहे थे, दोनों पाइवे-भागों का केश-लोच करना बाक़ी था तब देवराज 
शकेन्द्र ने भगवान्‌ से प्रार्थना की--“'इतनो रमणीय केश-राशि को इसी प्रकार 
रहने दें ।” भगवान्‌ ने उस को बात मानी और उसे वैसे ही रहने दिया । इसी लिए 
मगवान्‌ क्षभ की मूर्ति के कन्ब्रों पर आज भी केशों की बललरिका की जातो 
है । घुँघराले और कन्बों तक लटकते हुए बाल उन कौ प्रतिमा के प्रतोक हैं । 


भगवान्‌ ऋषभ की प्रतिमाओं को जटा-शेखर युक्त कहा गया है । केशी 
वृषभ प्रागू-वैदिक थे और श्रमण-संस्कृति के आदे ख्रोत-यह इस केशी-स्तुति से 
स्पष्ट हैं 

ऋग्वेद १०१९।१०२।६ में केशो और वृषभ का एक साथ उल्लेख मिलता 


१. जम्बूद्वीप प्रज्ञप्ति बक्षस्कार २, खु० ३० 
चउहि अटठाहि लोअं करेइ । वृक्ति-तोथकृता पंचसु ह्िलोचसम्भवेउपि अस्य भगवतश्चतुमु हि- 
कलोचगोचर: श्रीहेमाचासकृत ऋषभचरित्राद्यभिप्राग्रोड्य प्रथममेकया मुष्टया स्मश्रुक्ूच्चयों- 
लोचे तिसृभिश्व शिरोलोचे कृते एकी मुष्टियवशिष्यमाणों पबरनानदोंलितां कनकाबदातयों ! 
प्रभुस्कन्धयोरुपरि लुठन्तीं मरकतोपमानमाविश्रत्तीं परमरमणोयां बोक्ष्य प्रमोदमानेन 
शक्रेण भगवत्त्‌ ! मययनुग्रह विधाय घिय्रतामिमामिस्थमेबेति बिज्ञप्ते भगवतापि सा तथैब 
रख्ितेति, न ह्ोकान्तभक्तानाँ याच्षामनुग्रहीतार खण्डयन्ती' ति, अत एवेदानीमपि श्री- 
ऋषभमृर्त्तों स्कल्धोषरि वल्लरिका: क्रियन्ते 

२- ( क) तलिलोमसपण्णक्ति ४२३० 
आदि जिणप्पडिमाओ, ताओ जडमउड सेहरिल्लाओ | 
पड़िमोबरिम्मि गंगा, अभिसित्तुभणा व सा पडदि ॥ 
( ख ) तिलोयसार ६६० 
सिरिगिहसोीसटिठ भंबुजकण्णियर्सिहासणं जडामउल्लं । 
जिणमभिसित्तुमणा वा, ओदिण्णामत्थर गंगा॥ 


श्रभणलंस्क्ृति का प्राग-बैदिक अस्तित्व रे 


है ।* मुद्गल ऋषि को गाएं ( इन्द्रियाँ ) चुरायी जा रही थीं, तब ऋषि के 
सारथी केशी वृषभ के वचन से वे अपने स्थान पर लौट आयों बर्थात्‌ ऋषभ के 
उपदेश से वे अन्तर्मुखी हो गयीं । 
ब्रात्य 

अधर्ववेद के ब्रात्यकाण्ड का सम्बन्ध किसी ब्राह्मणेतर परम्परा से है। आचार्य 
सायण नें ब्रात्य को विद्तत्तम, महाधिकार, पुण्यशील, विश्वसम्भान्य और ब्राह्मण- 
विशिष्ट कहा है ।* तथा ब्रात्य-काण्ड की भूमिका के प्रसंग में उन्होंने लिखा है-- 
हस में ब्रात्य की स्तुति को गयी है। उपनयनादि से हीन मनुष्य ब्रात्य कहलाता 
है । ऐसे मनुष्य को लोग वेदिक कृत्यों के लिए अनधिकारी और सामान्यतः 
पतित मानते हैं । परन्तु यदि कोई ब्रात्य ऐसा हो जो विद्वान और तपस्वी हो तो 
ब्राह्मण उस से भले ही देष करे परन्तु वह सर्व पूज्य होगा और देवाधिदेव पर- 
मात्मा के तुल्य होगा।* 

ब्रात्य ने अपने पर्यटन में प्रजापति को प्रेरणा दी थी।* 

श्री सम्पूर्णानन्द जी ने ब्रात्य का अर्थ परमात्मा किया है।' श्री बलदेव 
उपाध्याय भो इसी मत का अनुसरण करते हैं ।' किन्तु समूचे ब्रात्यकाण्ड का 
परिशीलन करने पर यह भर्थ संगत नहीं लगता । 


ब्रात्यकाण्ड के कुछ सूत्र 
वह संवत्सर तक खड़ा रहा। उस से देवों ने पूछा--ब्रात्य तू क्‍यों खड़ा है ।* 


१. ऋग्वेद संहिता १०६१०२।६ बढ 
कक बे वृषभो युक्त आसीदवाबचीत्सारथिरस्य केशी। दुधेयुक्तस्थ व्रबतः सहानस ऋच्छन्ति 
ष्मा निष्पदों मुदुगलानीस । 

३. अथर्ववेद १६॥११९।१, सायण भाष्य - 
कश्निह विद्वत्तमं, महाधिकारं , पृण्यशोल॑ विश्वसंमान्य कर्मपरेब्नहिणविद्विप्ट ध्रात्यमनुलश्य 
वचनमिति मन्तव्यम्‌ 

३. अथर्व वेद १५१९१ 

४. अथव वेद १६९११ 
ब्रात्य आसोदीयमान एव स प्रजापति समेरयत ॥ 

४. अथववेदीय बात्पकाण्ड, पृष्ठ १ 

६. बेदिक साहित्य और संस्कृति, पृष्ठ २२६ 

७. अधर्ववेद १६।१३१ 


| अतीत का अनावरण 


वह अनावुत्ता दिशा में चछा। इससे (उस ने ) सोचा ने लौटूँगा ।* 
अर्थात्‌ जिस दिशा में चढमे वाले का आवर्तन-लौटना, नहीं होता वह अना- 
युत्ता दिशा है । इसी लिए उस ने सोचा कि में अब न लौटेंगा । मुक्त पुरंष का 
ही प्रत्यावर्तन नहीं होता ।' 

तब जिस राजा के घरों पर ऐसा विद्वान्‌ ब्रात्य अतिथि ( हो कर ) भागे । 
( इस को ) ( वह राजा ) इस ( विद्वान्‌ के आगमन ) को अपने छिए कल्याण- 


६0 4 । 


कारी माने । ऐसा ( करने से ) क्षेत्र तथा राष्ट्र के प्रति अपराध नहों करता । 


“यदि किसी के घर ऐसा बिद्वान्‌ ब्रात्य अतिथि आ जाय ( तो ) स्वयं उस 
के सामने जा कर कहे, ब्रात्य, आप कहाँ रहते हैं ? ब्रात्य ( यह ) जल ( ग्रहण 
कीजिए ), ब्रात्य ( मेरे धर के लोग आप को भोजनादि से ) तृप्त करें। जैमा 
आप की प्रिय हो, हम लोग वैसा ही करें।* 


“( ब्रात्य से ) यह जी प्रश्न करता है कि ब्रात्य आप कहाँ रहने हैं इस 
६ प्रश्न ) से (ही ) वह देवयान मार्ग को ( जिस से पृण्यात्मा स्त्र्ग को जाते हैं.) 
अपने वच्य में कर लेता है। ”' 


“इस से जो यह कहता है ब्रात्य यह जल ग्रहण कीजिए इस से अप ( जल 
या कर्म ) अपने वश में कर लेता है ।' 
“यह कहने से कि ब्रत्य ( मेरे घर के लोग आप को भोजनादि से ) तृप्त 


१. अथबंबेद १५॥१६१६ 
सोडनावृत्तां दिशमनु व्यचलद ततो नव॒त्स्पन्‍नमस्यतत । 

२. अथवं वेदीय बात्यकाण्ड, पृष्ठ २६ 

३. अथर्व वेद १४॥२॥३।१,२ 
तड गस्‍्यैब॑विद्वान्‌ वात्यों राक्ोडतिथिर्यहानागच्छेव । श्रेयौसमेतमारमनो मनिमेद तथा 
क्षत्राय ना बृश्चते तथा राष्ट्राय ना बृश्चते । 

७, अथर्ववेद १६।३४।१,२ 
तह यस्यैब॑ विद्वाच्‌ आत्यो तिथियृंहानागच्छेत | स्वथमेनमम्युवैत्य ज.याह वास्य गे बात्सीः 
ब्रार्पोदर्क बरात्प तर्पयस्तु बात्य यथा से प्रियं त्थास्तू ब्रात्म यथा ते बदास्तथास्तु ड्ात्य यथा 
ते निकामस्तथास्त्विति 

६. अथवंबेद १६२४३ 
यदेनमाह वात्प क्व्राधवात्सोरिति पथ एव तैन देबयानानबरुच्द्धे 


अआमणसंस्कृति का प्राग-वेदिक अस्तित्व ञ्ड 








करें, अपने-आप को चिरस्थायी ( अर्थात्‌ दीर्घ-जीवो ) बना लेता है । ”' 


“जिम के घर में विद्वान्‌ ब्रात्य एक रात अतिथि रहे, 
रथ ० रु कम 5 
वह पृथ्वी में जितमे पुण्यलोक हैं उन सब को वश में कर लेता है । 
“जिस के घर में विद्वान वरात्य दूसरों रात अतिथि रहे, 
5. का) जी बी 
बह अन्तरिश्ष में जो पृण्यलोक हैं उन सब को वद्च में कर लेता है । 


“जिस के घर में विद्वान्‌ ब्रात्य तीसरी रात अतिथि रहे, 
जो द्युलोक में पुण्यलोक है उत सब को वश में कर लेता है।” 


“जिस के घर में विद्वान्‌ ब्रात्य चौथी रात अतिथि रहे, 
वह पुण्यलोकों से श्रेष्ठ पुष्यलोकों को वश में कर लेता है | 
“जिम्त के घर में विद्वान्‌ ब्रात्य अपरिमित ( बहुधा ) अतिथि रहे, 
वह अपरिमित पुण्यछोकों को अपने वश्ञ में कर लेता हूँ ।”' 
इन सूत्रों में जो प्रतिपादित है, उस का सम्बन्ध परमात्मा से नहीं किन्तु 
किसी देहधारो व्यक्ति से है । 
ब्रात्यकाण्ड में प्रतिपदित विषय की भगवान्‌ ऋषभ के जीवन ब्रत से तुलना 
होती है । वे दीक्षित होने के बाद एक वर्ष तक तपस्या में स्थिर रहे थे । एक वर्ष 


९, अथबबेद १४।२॥४४,५ 
यदेनमाह बात्पोर कमिस्थप एवं तेनावरुन्द्धे । 
यदेनमाह ब्रात्य त्पयन्लिति प्राणमैव तेन वर्षों कुरुतै । 
२. अथर्ववेर १६२/६।१-१० 
तह यस्‍्पेव बिद्वात्‌ बात्य एका रात्रिमतिथियृ हे वसति । 
मे पृथिव्यां पुण्या लोकास्तानेव तेनावरुच्द्ध ॥ 
ये तद॒स्प्रेवं विद्वान आत्पो द्वितीयाँ रातजिमतिथिग हे बसति । 
गेष्न्तरिक्षे पृण्या लोकास्तानेव तेनावरुन्द्ध । 
तह यस्पैब॑ विद्वान बाव्यस्तृतीयां रात्रिमतिथियृ है वसति । 
मे दिवि पुण्या लोकास्तानेव तेनावरुन्द्धे । 
तह यस्थेवं विद्वात्‌ ब्रात्यरचनुर्थी राजिमतिथिर्यु हे बसति । 
मे पुण्यानां पुण्या लोकास्तानेव तेनावरुन्द्धे । 
तह य्रस्पैवं विद्वान ब्ात्यो परिमिता रातजिरतिथिग हे बसति। 
थे एवापरिमिता: पुण्या लोकास्तानेव तेनावरुन्द्चों । 


€्‌ अतीत का अनावरण 


तक भोजत न करने प्र भी शरीर में पुष्टि और दीघिं को धारण कर रहे थे ।* 
मुनियों की चर्या को धारण करने वाले भगवान्‌ जिस-जिस ओर कदम रखते 
थे अर्थात्‌ जहाँ-जहाँ जाते थे, वहीं-वहीं के लोग प्रसन्न हो कर और बड़े सम्भ्रम 
के साथ आ कर उन्हें प्रणाम करते थे। उन में से कितने ही छोग कहने लगते 
थे कि हे देव ! प्रसन्न होइए और कहिए कि क्या काम है ?* 
कितने हो लोग भगवान्‌ से ऐसी प्रार्थना करते थे कि 'भगवन्‌ ! हम पर 
प्रसन्न होइए । हमें अनुगृहीत कीजिए । के 
भगवान्‌ ऋषभ अन्त में अपुनरावृत्ति स्थान को प्राप्त हुए जहाँ जाने के 
पश्चात्‌ कोई लौट कर नहीं आता ।* 
यह बहुत सम्भव है कि ब्रात्य-काण्ड में भगवान्‌ ऋषभ का जीवत रूपक की 
भाषा में चित्रित है। ऋषभ के प्रति कुछ वैदिक ऋषि श्रद्धावान्‌ थे और वे उन्हें 
देवाधिदेव के रूप में मान्य करते थे । 
अहंन्‌ 
ऋग्वेद मे भगवान्‌ ऋषभ के अनेक उल्लेख हैं । किन्तु उन का अर्थ परिव- 
तन कर देने के कारण वे विवादास्पद हो जाते हैं । अर्हन्‌ शब्द श्रमण संस्कृति का 


बत-+3++ 





९, महापुराण २०६५, 
हायनाउनशनेउप्यड् पुरश्टि दी प्लिश्व बिभ्रते । 
२- महापुराण २०१४,१६ 
यतो यतेः पद घत्त मौनी चर्यास्मि संश्रितः । 
ततस्ततो जनाः प्रीताः प्रणमन्त्येत्य सम्भ्रमात्‌ ॥ 
प्रसीद देव ! कि कृत्यमिलि केचिज्जगुर्गिरस्‌ ! 
३. महापुराण २०२२ 
४. जम्बृद्वीप प्रज्ञप्ति वृत्ति पत्र १४८ 
_ समुज्जाए''“*--तत्र सम्यग्‌अपुनराबृत्या ऊध्ब लोकाग्रलक्षण यातः प्राप्त, । 


५. ऋग्वेद संहिता 
मण्डल . १ अध्याय २४ सूत्र १६० मन्त्र १ 
कक र्‌ 4१ डे कक य ३ तक १ डर 
का श्र १ २ + २८ के है 
#« धकी है ७३ ७ है ०, 
कक द््‌ १5 ह। क्र श्६ ] श्र है 
॥. है० , (२ ,, १९६ » १आदि-आदि 


अमणसंस्कृति का आग-मेदिक अस्तित्व ७ 


बहुत प्रिय शब्द है। श्रमण छोग अपने तीथंकरों था वीतराग आत्माओं को अहंन्‌ 
कहते हैं । जेन और बौद्ध साहित्य में अहंन्‌ शब्द का प्रयोग हजारों बार हुआ है । 
जैन छोग आहत नाम से भी प्रसिद्ध रहे हैं। ऋग्वेद में अर्हनू शब्द का प्रयोग 
श्रमण नेता के लिए ही हुआ है-- 

अर्हन्‌ जिभधि सायकानि: घन्वाहंश्विष्कं यजतं विश्वरूपम्‌ । 

अहंब्िदं दयसे विश्वमम्व॑ न वा ओजीयां रुद्र त्वदस्ति ॥" 


आचार्य विनोबा भावे ने इसी मन्त्र के एक वाक्य--अर्टनप्निद॑ं दयसे विश्व- 
मम्बं--को उद्धृत करते हुए लिखा हैं--है अरन्‌ ! तुम जिस तुच्छ दुनिया पर 
दया करते हो--इस में अहन्‌ और दया दोनों जेनों के प्यारे शब्द हैं। मेरी तो 
मान्यता है कि जितना हिन्दू धर्म प्राचीन हैं शायद उतना ही जैन-धर्म भी 
प्राचीन है ।* 

अर्ईन्‌ शब्द का प्रयोग वैदिक विद्वान्‌ भी श्रमणों के लिए करते रहे हैं । 
हनुमब्नाटक में लिखा हैं--- 

'अहंप्नित्यय जैनशासनरता:' 

ऋतण्वेद के अरहन्‌ शब्द से यह प्रमाणित होता है कि श्रमण संस्कृति ऋा्बे- 
दिक काछ से पूर्ववर्ती है । 

श्री जयचन्द्र विद्यालंकार ने ब्रात्यों को अह्हतों का अनुमायी माना है--बँंदिक 
से भिन्न मार्ग बुद्ध और महावीर से पहले भी भारतवर्ष में थे । अर्हत्‌ लोग बुद्ध 
से पहले भी थे और उन के चैत्य भी बुद्ध से पहले थे । उन बहतों और च॑त्यों के 
अनुयायी 'ब्रात्य' कहलाते थे, जिन का उल्लेख अथवंबेद में भी है। 


असुर और आहंत्‌ 


वैदिक आर्यो के आगमन से पूर्व भारत वर्ष में दो प्रकार की जातियाँ थीं-- 
सम्य और असम्य । सम्य जाति के लोग गावों और नगरों में रहते थे । असम्य 
जाति के लोग जंगलों में । असुर, नाग, द्रविड़ड--ये सम्य जातियाँ थों। दास- * 
१. ऋग्वेद संहिता २. अध्याय ४. सू० ३३, मं० १० 


३२. हरिजन सेवक, ३० मई, १६४८ 
३. भारतीय इतिहास की रूपरेखा, प्रथम जिल्द, पृष्ठ ४०२ 


< जतोत का जनावरण 


जाति अपम्य थो। अधुर जाति को सम्पता और संस्कृति बहुत उन्नत थो । उच्च 
के पराक्रम से बेदिक आरयों को प्रारम्भ में बहुत क्षत्रि उठाली पड़ी । 

असुर लोग आरत्‌ घर्म के उपासक्र थे। बहुत आश्चर्य की बात है कि जैन 
साहित्य में इस की स्पष्ट चर्चा नहीं मिलती । किन्तु पुराण और महाभारत में इस 
प्राचौत्त परम्परा के उल्लेख सुरक्षित हैं । 

विष्णु! पुराण, पद्मपुराण, मत्स्यपुराण, और देवो “भागवत में असुरों को 
आहँत्‌ या जैन धर्म का अनुयायी बनने का उल्लेख है । 

विष्णुपुराण के अनुसार माया मोह ने असुरों को आहंत्‌ धर्म में दीक्षित 
किया ।* त्रयी ( ऋग्‌, गजुः और साम ) में उन का विश्वास नहीं रहा ।। उन 
का यज्ञ और पशु बलि से भी विश्वास उठ गया। वे अहिंसा-धर्म में विश्वास 
करने लगे । उन्होंने श्राद्ध आदि कर्म-काण्डों का भी विरोध करना प्रारम्भ कर 
दिया । 

विष्णुपुराण का मायामोह किसी अहंत्‌ का शिष्य है। उस ने असुरों को 
अहंत्‌ के धर्म में दीक्षित किया, यह भी इस से स्पष्ट है। असुर जिन सिद्धान्तों में 
विश्वास करने लगें, वे अहंत्‌ धर्म के सिद्धान्त थे । 

माया मोह ने अनेकान्तवाद का भो निरूपण किया | उस ने अयुरों से कहा-- 
यह धर्मयुक्त है और यह धर्म विरुद्ध है, यह सत्‌ है और यह असत्‌ है, यह मुक्ति- 
कारक है और इस से मुक्ति नहीं होती, यह बात्यन्तिक परमार्थ है और यह 





१. विष्णुपुराण ३।१७।१८ 
२. पहमपुराण, सृष्टि खण्ड, अध्याय १३, श्लोक १७०-४१३ 
३ मत्स्यपुराण, अध्याय १४७, श्लोक ४३-४६ 
४. देवो भागबत, स्कन्‍्ध ४, अध्याय १३, श्लोक ४-४७ 
४. विष्णुपुराण ३१८१२ 
अर्हतैतं महाघर्म मायामोहेन ते यतः । 
प्रोक्तास्तमाश्रिता धर्म माई तास्तेन तेउभबन्‌ ॥ 
#. विष्णुपुराण ३३१८११३.१४ 
७, वही ३१८२७ 
<. वही ३१८२६ 
६. वही ३१८२८-२६ 


अमणसंसस्‍्कृशि का प्राग-वेदिक अस्थित्व ढ्‌ 


परमार्थ नहीं है, यह कत्तंव्य है और यह अकर्त्तव्य है, यह ऐसा नहीं है और यह 
स्पष्ट ऐसा ही है, यह दिगम्बरों का धर्म है और यह साम्बरों का धर्म है ।' 

पुराणकार ने इस कथानक में अ्हत्‌ के धर्म की न्यूनता दिखलाने का यत्न 
किया है, फिर भो इस रूपक में से जैन धर्म की प्राचीनता, उस के अहिंसा और 
अनेकान्तवादी सिद्धाग्त और असुरों की जैनधर्मपरायणत्ता--ये फलित निकरू 
आते हैं । 

बिष्णुपुराण में असुरों को वैदिक रंग में रंगने का प्रयत्न किया गया 
है किन्तु ऋग्वेद दवारा यह स्वीकृत नहीं है । वहाँ उन्हें वैदिक आरयों का शत्रु 
कहा गया है । 


असुर और वेदिक-आर्य 
वेदों और पुराणों में वर्णित देव-दानव-युद्ध वेदिक आर्यों और आर्य-पूर्व 
जातियों के प्रतीक का युद्ध है। वेदिक-आर्यों के आगमन के साथ-साथ असुरों से 
धर रॉ ५ 
उन का संघर्ष छिड़ा और वह॒ तीन सौ वर्षों तक चलता रहा । आर्यों का इन्द्र 
डी जर लः कप 
पहले बहुत शक्तिशाली नहीं था इस लिए प्रारम्भ में आर्य लोग पराजित हुए । 
भारतवर्ष में असुर राज्यों की एक लम्बी परम्परा रही है। वे सभी 
ब्रतपरायण, बहुश्नुत और लोकेदवर थे। असुर प्रथम आक्रमण में ही वैदिक-आर्यों 
से पराजित नहीं हुए थे । जब तक थे संदाचार-परायण और संगठित थे तब तक 
जाय लोग उन्हें पराजित नहीं कर सके । किन्तु जब असुरों के आचरण में 

१, विध्णुपुराण ३8१८॥८-१ ६ 

२. ऋग्वेर संहिता (२३।१७४।२-३ 

३. मस्स्यपुराण अध्याय २४, श्लोक ३७ 
अथ देवासुर युद्धमभूह वर्ष शतत्रसस्‌ ॥ 

४, महाभारत शान्ति पर्ब, अध्याय २२७, श्लोक २२ 
अवक्तः पूवभासीस्त कथडिचच्छक्तत्ता गतः। 
कस्त्वदन्य इ्मा वा सुक्र्रा वक्तुमह ति ॥ 

४ विध्णुपुराण ३॥१६।६ 
देवासुरमभूहयुद्ध' दिव्यमब्दशर्त पुरा । _ 
तस्मिन्‌ पराजिता देवा देत्यै हदिपुरोंगमः | 

&. महाभारत शाल्तिपर्ब, २२७ ४६-४४ 

७, महाभारत, शान्तिपर्ण, २२७६६-६० 


बु० अतोत का अनावरण 


शिथिलता आयी तब आर्यों ने उन्हें परास्त कर डाला। इस तथ्य का चित्रण 
इन्द्र और लक्ष्मी के संवाद मैं हुआ है । इन्द्र के पूछते पर लक्ष्मी ने कहा-- 
सत्य और धर्म से बाँध कर पहले में असुरों के यहाँ रहती थी। अब उन्हें धर्म के 
विपरीत देख कर मैं ने तुम्हारे यहां रहना पसन्द किया है। मैं उत्तमगुणों वाले 
दानवों के पास सृष्टि काल से ले कर अब तक अनेक युगों से रहती आगभी हैँ । 
किन्तु अब वे काम-क्रोध के वशीभूत हो गये हैं, उन में धर्म नहीं रह गया है 
इस लिए में ने उन का साथ छोड़ दिया । इस से स्पष्ट है कि दानवों की राज्य- 
सत्ता सुदीर्ध-काल तक यहाँ रही और उस के पश्चात्‌ वह इन्द्र के नेतृत्व में 
संगठित आर्यों के हाथ में चलो गयी । 


वेदिक-आर्यों का प्रभुत्व उत्तर भारत पर अधिक हुआ था। दक्षिण-भारत में 
उन्त का प्रवेश बहुत विलम्ब से हुआ था विद्येष प्रभावशाली रूप में नहीं हुआ । 
जब दैत्यराज बलि की राज्यश्री ने इन्द्र का वरण किया तब इन्द्र ने दैत्यराज 
बलि से कहा--“ब्रह्म ने मुझे आज्ञा दीं है कि मैं तुम्हारा वध न करूँ। इसी 
लिए मैं तुम्हारे सिर पर वच्च नहीं छोड़ रहा हूँ । देत्यराज ! तुम्हारी जहाँ 
इच्छा हो चले जाओ ।' इन्ध की यह बात सुन दैत्यराज बलि दक्षिण दिशा में 
चले गये और इन्द्र उत्तर दिशा में ।* 


पञ्मपुराण में भी बताया है कि असुर लोग जैन-धर्म को स्वीकार करने के 
बाद नर्मदा के तट पर निवास करने लगे ।? इस से स्पष्ट है कि अह्हत्‌ का धर्म 
उत्तर भारत में आर्यों का प्रभुत्व बढ़ जाने के बाद दक्षिण भारत में विशेष बल- 
शाली बन गया। असुरों का उत्तर से दक्षिण की ओर जाना भी उन की तथा 
द्रविड़ों की सम्यता और संस्कृति को समानता का सूचक है । 





१. महाभारत, शात्तिपर्ब, अध्याय २२८४६, ६० 
२. वहीं, अध्याय २२६।३७ 
एवमुक्तस्तु दैस्पेन्द्रो, बलिरिन्द्रेण भारत । 
जगाम दक्षिणामाशामुदीची तु पुरन्दरः ॥ 


३, पद्मपुराण १३४१२ 
नमदा सरित भ्राप्य स्थिता: दानवसत्तमा: | 


असणसंस्कृति का प्राग-बेदिक अस्तित्व ९.९ 


अयसुर और आत्म-विद्या 


आय-मूर्व असुर राज्यों की पराजय होने के बाद आर्य-नेता इस्द्र ने दैत्यराज 
बलि, नमुचि और प्रह्लाद से कहा--तुम्हारा राज्य छीन॑ लिया गया है, तुम शत्रु 
के हाथ में पड़ गये हो फिर भी तुम्हारी आकृति पर कोई शोक की रेखा नहीं, 
यह कैसे ?' 

इस प्रश्न के उत्तर में असुर राजाओं ने जो कहा, वह उन की आत्मविद्या 
का ही फलित था। विरोचन कुमार बलि ने इन्द्र को इस प्रकार फटकारा कि 
उस का गर्व चूर हो गया । बलि ने इन्द्र से कहा--'देवराज ! तुम्हारी मूर्खता 
मेरे लिए आइचर्यजनक है। इस समय तुम समृद्धिशाली हो और मेरी समृद्धि 
छिन्न हो गयी है । ऐसी अवस्था में तुम मेरे सामने अपनी प्रशंसा के गीत गाना 
चाहते हो यह तुम्हारे कुल और यश के अनुरूप नहीं है ।” नमुचि और बलि 
राज्यहीन होने पर भी जिस प्रकार शोकपृक्त रहे, वह उन की अध्यात्म-विद्या का 
ही फल था । इन्द्र उन के घर्य और अशोक भाव को देख कर आदचर्य-चकित 
रह गया । 

महाभारत में असुरों पर वंदिक बिचारों को छाप लगायी गयी है, फिर भी 
उन की अशोक थ्ान्त व समभावी वृत्ति से जो आत्म-विद्या की झलक मिलती है, 
यह निश्चित रूप से उन्हें श्रमण धर्मानुयायी सिद्ध करतो हैं । 


सांस्कृतिक-विरोध 
असुरों और वेदिक-आरयों का विरोध केवल भोगौलिक राजनोतिक ही नहीं 


३. (क) महाभारत, शान्तिपर्ब, अध्याय २२७१६ 
शन्ु भिबशमानीतो हीनः स्वानादनुत्तमात्‌ । 
बेरोचन ! किमाश्ित्य, शोचितव्ये न शोचसि ! ॥ 
( ख ) महाभातर, शान्तिपर्ब, अध्याय २२६३ 
बचद्रः पाशरशच्युतः स्थानादु द्विपतां वशमागतः । 
श्षिया बिहीनो नमुचे ! होचस्याहो न शोचसि १ ॥ 
(ग) बही २२२११ 
बद्र:पाश्च्युतः स्थानाह द्विषतां बशमागत; । 
भ्रिया बिहीनः प्रढललाद ! शो चितव्मे न शोचसि ! ॥ 

२. बही, २२४१३ 


हि अतोत का अनावरण 


किन्तु सांस्कृतिक भी था। आर्यों ते अथुरों की अहिला का विरोध किया तो 
असुरों ने आयों की हिंसा और यज्ञ-पद्धति का विरोध किया । 


भारतवर्ष में वंदिक-आर्यों का अस्तित्व सुदृढ़ होने के साथ-साथ यह विरोध 
की धारा प्रबल हो उठो थी । एम० विन्टरनित्ज ने लिखा है--''बेदों के विरुद्ध 
प्रतिक्रिया बुद्ध से सदियों पूर्व शुरू हो चुकी थी । कम से कम जैतों की परम्परा में 
इस प्रतिक्रिया के स्पष्ट निर्देश मिलते हैं और जैन-धर्म की संस्थापना ७५०ई० 
पू० में हो चुकी थी | इस विषय में जनों की अन्यथा विश्वसनीय काल-बुद्धि और 
काल-गणना को यहाँ ( और यहीं पर ? ) झुठलाने की आवश्यकता नहीं । व्यूलर 
का तो यह विश्वास था हो कि वेदों ( और ब्राह्मण-धर्म ) की प्रगति तथा वेद- 
विरोध की प्रगति, दोनों, प्रायः समानान्तर ही होती रही है | दुर्भाग्यवश, एक 
निश्चित सिद्धान्त के रूप में यह साधित करने से पूर्व हो ब्यूलर की मृत्यु हो 
गयी ।”! 

श्रमण-संस्क्ृति का अस्तित्व पूर्ववर्ती था। इसी लिए वैदिक यज्ञ-संस्था का 
प्रारम्भ से ही विरोध हुआ। यदि वहन होती तो उस का विरोध कैसे 
होता ? 

आचार्य क्षितिमोहनसेन के अनुसार तीथं, पूजा, भक्ति, नदी की पविन्नता, 
तुलसी, अश्वत्यथ आदि वृक्षों से सम्बन्धित देव और सिन्दूर आदि उपकरण--ये 
सब वेद बाह्य वस्तुएं हैं। आर्यों ने इन्हें आर्य-पूर्व जातियों से ग्रहण किया था । 

श्रमण-परम्परा में धर्म-संघ के लिए तीर्थ” शब्द का प्रयोग होता था और 
उस के प्रवर्तक तीर्थंकर कहलाते थे।” दीघनिकाय में प्रणकश्यप, मस्करी-- 
गोशाल, अजितकेशकम्बल, प्रक्रद्धकात्यायन, संजयवेलट्ठीपुत्र और निर्ग्रन्थ ज्ञात- 
पुत्र---इन छहों को तोथेकर कहा है ।* 

नाग पूजा भगवान्‌ ऋषभ के पुत्र भरत के समय में प्रचल्तित हुई थी ।' भक्ति 


१९. प्राचीन भारतीय साहित्य, प्रथम भाग, प्रथम खण्ड, पृष्ठ २३३ 
२. भारतवष में जाति-भेद पृष्ठ ७६-७७ 

३, भगवती २०८ 

४. दीघनिकाय ( सामञ्ञयफलसुत्त ) प्रथम भाग, पृष्ठ ४६-६७ 

५. आवश्यक निर्युक्ति २१८ 


अमजसंस्क्ृति का प्राग-वेदिक अस्तिस्व न 


का मूल उद्गम द्रविड़ प्रदेश है, अतः वह भी आर्य-पूर्व हो सकृतो है।* गंगा 
यमुना आदि नदियों का वेदों में उल्»ेख नहों है और क्राह्मण ग्रन्यों में वे बहुत 
पवित्र और देवता मानी गयी हैं । ज॑न पूत्रों में भवनवासो देवों के दस चैत्यवृश्न, 


बतलाये गये है । जैसे--- 


असुरकुमार -अइवत्य 
नागकुमार >सप्तपर्ण-सात पत्तों वाला पलास 
सुपर्णुमार - शाल्मली - सेमरू 
विद्युतकुमार - उदुम्बर 
अग्निकुमार - सिरीस 
द्वीपकुमार _- दिपर्ण 
उदधिकुमार - वंजुल - अशोक 
दिशाकुमार _- पलाश - तीन पत्तों वाला पलाश 
वायुकुमार _- वप्र 
स्तनितकुमार _- कर्णिकार - कणेर 


इसी प्रकार व्यन्तर देवों के भो आठ चैत्य-वुक्ष बतलाये गये हैं । जैसे-- 
पिशाच._» कंदम्ब 


भूत. - तुलसी 
यक्ष - बरगद 
राक्षस - खट्वांग 
किब्वर - अशोक 
क्रिपुरुष - चंपक 
नाग या महोरग - नाग वृक्ष 
गन्धर्वे - तिन्‍्दुक 


१.पदुमपुराण उत्तरखण्ड ५०४१ 
उत्पन्ना द्वाबिड़े चाह । 

३२. स्थानांग १०७३६ 

३. वही ८६५४ 


१७ अतीत का अनापरण- 


महात्मा बुद्ध के बोजिबुश्ञ का महत्त्व आरम्भ से हो रहा है । जेन के २४ 
तीथंकरों के २४ जान-वृश्ष माने गये हैं ।* 


वुषभ 
अजित 
संभव 


अभिनन्दन 


सुमति 
परदमप्रभ 
सुपार्शरव 
अन्द्रप्रभ 
सुविधि 
शीतल 
श्रेयांस 
वासुपृज्य 
विमल 
अनन्त 
धर्म 
शान्ति 
कुन्थु 
अर 
मल्ली 


मुनिसुत्रत 


नमि 
नेमि 
पर्व 


महावीर 





२. समवायांग समवाय १५७ 


- न्यग्रोच 
- सप्तपर्ण 
- शारू 
- प्रियाल 
- प्रियंग 
- छत्राभ 
- सिरीस 
- नाग 
- मल्ली 
न्ग्ट अक्ष 
- तेंदुक 
> पादल 
ब्ग्ज जम्ब्‌ 
- अश्वत्थ 
- दधिपर्ण 
- नन्दि 
- तिलक 
- आम्र 
- अशोक 
- चंपक 
- वकुल 
- बैतस 
- घातकी 


- शाल 


अमणसंस्कृति का प्राग-बैदिक अस्तित्व 


ध 


भ््ज 


सिन्दूर भी आर्य-पूर्व नाग-जाति को वस्तु हैं। श्रमण-साहित्य में नदी, वृक्ष 
आदि का उत्सव मनाने के अनेक उल्लेख प्राप्त होते हैं।” इस प्रकार हम देखते 
हैं कि आचार्य क्षितिमोहन सेन ने जिन वस्तुओं को वेद-बाह्य या अवैदिक कहा 
है, उन का महत्त्व या महत्वपूर्ण उल्लेख श्रमण-परम्परा के साहित्य में मिलता 
है, उन के आधार पर इस निष्कर्ष पर पहुँचना कठिन नहीं है कि जिसे आर्य- 
पूर्व संस्कृति या अवंदिक-परम्परा कहा जाता है, वह श्रमण-परम्परा ही होनो 
चाहिए 
पुरातत्त्व 
मोहनजोदड़ो की खुदाई से जो अवशेष प्राप्त हुए हैं, उन का सम्बन्ध 
श्रमण या. ज॑न-परम्परा से हैं, ऐसा कुछ विद्वान्‌ मानते हैं । यद्यपि एक मत से 
यह तथ्य स्वीकृत नहीं हुआ है फिर भी सारे परिकर का सूक्ष्म अवलोकन करने 
प्र उन का सम्बन्ध श्रमण-परम्परा से ही जुड़ता है। इस के लिए सर जानमार्शलू 
की 'मोहनजोदड़ो एण्ड इट्स सिविलिजेशन' के प्रथम भाग की बारहवीं प्लेट 
की १३, १४, १५, १८, १९, ओर २२ वीं कोष्ठिका के मूर्ति चित्र दर्शनीय हैं । 
सिन्धु घाटी से प्राप्त मूर्तियों ओर कृुषाण कालीन जन मूतियों में अपूर्व 
साम्य है। कायोत्यर्ग मुद्रा जैन-परम्परा की हो देन है। प्राचीन जैन-मृ्तियाँ 
अधिकांशतः इसी मुद्रा में प्राप्त होती हैं। मोहनजोदड़ों की खुदाई से प्राप्त 
मूर्तियों की विशेषता यह है कि वे कायोत्सर्ग अर्थात्‌ खड़ी मुद्रा में हैं, ध्यानलीन 
हैं, और नग्न हैं। खड़े रह कर कायोत्सर्ग करने की पद्धति जेन परम्परा में 
बहुत प्रचलित है। इस मुद्रा को स्थान" या 'ऊध्व स्थान' कहा जाता है। पतं- 
जलि ने जिसे आसन कहा है, उसे जन आचार्य स्थान” कहते हैं, स्थान का अर्थ 
है गति--निवृत्ति । उस के तीन प्रकार हैं--* 
१. ऊर्ष्व स्थात--खड़े हो कर कायोत्सर्ग करना । 
२. निषीदन स्थान--बैठ कर कायोत्सर्ग करना । 
३. शयत स्थान--सोकर कायोत्सर्ग करना । 


१. राजप्रश्नीय, पृष्ठ २८४ 
२. आवश्यक निर्युक्ति गाथा १४६४५ हारिभद्वीय बृत्ति, पत्र ७७३ 


बढ अतीस का अनावरण 


पर्यकासन या पदुमासन जैन मूर्तियों की विशेषता है। धर्म-परम्पराओं में 
योग मुद्राओं का भेद होता था, उसी के सन्दर्भ में आचार्य हेमचन्द्र ने 
लिखा हैं-- 

'प्रभो ! आप की पर्यक आसन और नासाप्रदृष्टि वालो योग मुद्रा को भो 


पर-तोथिक नहों सीख पाये हैं तो भला वे और कया सीखेंगे ? * प्रोफ़ेसर प्राणनाथ 
ने मोहनजोदड़ो की एक मुद्रा पर जिनेश्वर शब्द पढ़ा है । 


१. अयोगव्यवच्छेदद्वात्रिंशिका, श्लोक २० 
२, इण्डियन हिस्टोरिकल क्वाटर्लों, भाग ८; परिद्विष्ट पृष्ठ ३० 


अमरणसंस्कृति का प्राग-बैदिक अस्तित्व १७ 
२ 


आत्म-विद्या : क्षत्रियों की देन 


आत्म-विद्या की परम्परा 


बहा विद्या या आत्म-विद्या अवेदिक शब्द हैं। मुण्डकोपनिषद्‌ के अनुसार 
सम्पूर्ण देवताओं में पहले ब्रह्म उत्पन्न हुआ। वह विश्व का कर्त्ता और भुवन 
का पालक था । उस ने अपने ज्येष्ठ पुत्र अथर्वा को समस्त विद्याओं की आधारभूत 
ब्रह्म-विद्या का उपदेश दिया ।* अथर्वा ने अंगिर को, अंगिर ने भारद्राज-सत्यवह्‌ 
को, भारद्वाज सत्यवह ने अपने से कनिष्ठ ऋषि को उस का उपदेश दिया । इस 
प्रकार गुरु-शिष्य के क्रम से वह विद्या अंगिरा ऋषि को प्राप्त हुई) । 


बृहदारण्यक में दो बार ब्रह्म-विद्या की वंश-परम्परा बतायी गयी है । उस के 
अनुसार पौतिभाष्य ने गौपवन से ब्रह्म-विद्या प्राप्त को । गुरु-शिष्य का क्रम चलते- 
चलते अन्त में बताया गया हैं कि परमेष्ठी ने वह विद्या ब्रह्मा से प्राप्त की । 
ब्रह्मा स्वयम्भू है| शंकराचार्य ने ब्रह्मा का अर्थ हिरण्यगर्भ किया है | उस से आगे 
आचार्य-परम्परा नहीं है, क्योंकि वह स्वयम्भू है! । 

मुण्डक और बृह॒दारण्यक का क्रम एक नहीं है। मुण्डक के अनुसार ब्रह्म- 
विद्या की प्राप्ति ब्रह्मा से अर्थर्वा को होती है और बृहृदारण्यक के अनुसार वह 
ब्रह्मा से परमेष्ठी को होती है । ब्रह्मा स्वयम्भू है इस विषय में दोनों एक मत हैं। 

जैन दर्शन के अनुसार आत्म-विद्या के प्रथम प्रवर्तक भगवान्‌ ऋषभ हैं । 
वे प्रथम राजा, प्रथम जिन ( अहंत्‌ ), प्रयम केवली, प्रथम तीर्थंकर, और प्रथम 


१. मुण्डकीपनिषद ११६ १२ 
२- बृहदारण्यकोपनिषदू २॥६।१:४।६।१-०३ 
३. बृहदारण्यकोपनिषद्‌ भाष्य , २।३।६, पृ० ६ ९८ 
परमैष्टी बिराट_ब्रह्मणो हिरण्यगर्भात्‌ तत: पर आचार्यपरम्परा नास्ति । 


१८ अतीत का अनावरण 


अर्मचक्रवर्ती थे ।१ उन के प्रथम जिन होने को बात इतनी विश्वुत हुई कि आगे 
चलकर प्रथम जिन उन का एक नाम बन गया । श्रीमद्भागवत से भी इसो मत 
को पृष्टि होती है । वहाँ बताया गया है कि वासुदेव ने आठवाँ अवतार नाभि 
और मेरुदेवी के वहाँ घारण किया। वें ऋषभ रूप में अवतरित हुए और उन्होंने 
सब आश्रमों द्वारा नमस्कृत मार्ग दिखाया । इसोलिए ऋषभ को मोक्ष-धर्म की 
विवक्षा से वासुदेवांश कहा गया । 


ऋटषभ के सौ पुत्र थे। वे सब के सब ब्रह्म-विद्या के पारगामी थे । उन के 
नौ पुत्रों को आत्म-विद्या-विशारद भी कहा गया है । उन का ज्येष्ठ पुत्र भरत 
महायोगी था । 
जम्बूद्वीप प्रज्ञप्ति, कल्पसूत्र और श्रीमद्भागवत के सन्दर्भ में हम आत्मविद्या 
का प्रथम पुरुष भगवान्‌ ऋषभ को पाते हैं । कोई आइचर्य नहों कि उपनिषद्कारों 
ने ऋषभ को ही ब्रह्मा कहा हो । 
ब्रह्मा का दूसरा नाम हिरण्यगर्म है। महाभारत के अनुसार हिरण्यगर्भ ही 
१. भरी जम्बुद्वीप प्रज्ञप्ति, वश्षस्कार २, सू० ३० 
उसहे णाम॑ अरहा कोसलिए पढ़मराया पढमजिणे पढमकेवली पढ़मतित्थकरे पढ़मधम्मवरचकव- 
बट्टी समुप्पज्जिस्थे । 
२. कल्पमूत्र १६४ 
उसभे ण॑ कोसलिए कासवयुत्ते ण॑ तस्स ण॑ पंच नामधिज्जा एबमाहिज्ज॑ति, तंजहा--उसभे ३ 
ब। पढमराया इ वा पढ़म भिक्खाचरे इ वा पढमजिणे इ वा । 
३. श्रीमदृभागबत, स्कन्ध १, अध्याय ३, श्लोक १३ 
अश्टमे मेरुदेव्यां तु नाभेजात उरुक्रम; । 
दर्शयत्‌ बत्म घीराणां सर्वाभ्रम-नमस्कतम्‌ ॥ 
४. श्री महभागवत, स्कनन्‍्ध ११, अध्याय २, श्लोक १६ 
तमाहुवसिदेवांश मो ध्र्मविवक्षया । 
&. श्रोमद्भागवत, स्कन्घ ११, अध्याय, २, श्लोक १६ 
अज्नतोर्ण सुतशतं तस्यासीह ब्रह्मपारगमु ॥ 
६. श्रोमद्भ।गबत, स्कन्ध ११, अध्याय २, श्लोक २० 
नवाभवत्‌ महाभागाः मुनगरो हार्थशांसिनः 
क्षमणा बातरशनाः, आत्म-विद्या-विज्ञारदा: ॥! 
७, श्रोमद्ृभागब॒त, स्कन्ध ५, अध्याय ४।६ 
से्ां खछु महायोगी भरतो ज्येष्ठः, श्रेष्ठ युणः आसीत्‌ । 


आत्म-विद्या : क्षत्रियों को देन १९ 





योग का पुरातन विद्वान है, कोई दूसरा नहीं ।" श्रीमद्भागवत में ऋषभ को 
योगेश्वर कहा हैं। उन्होंने नाना योग-चर्याओं का चरण किया था। हठयोग 
प्रदीषिका में भगवान ऋषभ को हृठयोग-विद्या के उपदेष्टा के रूप में तमस्कार 
किया गया है ।* जैन आचार्य भी उन्हें योग-विद्या के प्रणेता मानते हैं। इस 
दृष्टि से भगवान्‌ ऋषभ आदिनाथ, हिरण्यगर्भ और ब्रह्मा--इन नामों से अभिहित 
हुए हैं । 

*;४ग्वेद के अनुसार हिरण्यगर्भ भूत जगत्‌ का एक मात्र पति है। किल्तु उस 
से यह स्पष्ट नहीं होता कि वह परमात्मा है या देहधारी ? शंकराचार्य ने बृहदार- 
प्यकोपनिषद्‌ में ऐसी ही विप्रतिप्ति उपस्थित की है--किन्‍्हीं विद्वानों का कहना 
है कि परमात्मा ही हिरण्यगर्भ है और कई विद्वान्‌ कहते हैं कि वह संसारी है ।* 
यह सन्‍्देह हिरण्यगर्भ के मूल स्वरूप की जानकारी के अभाव में प्रचलित था । 
भाष्यकार सायण के अनुसार हिरण्यगर्भ देहधारी है + आत्मविद्या, संन्यास आदि 
के प्रथम प्रवर्तक होने के कारण इस प्रकरण में हिरण्यगर्भ का अर्थ ऋषभ ही 
होना चाहिए | हिरण्यगर्भ उन का एक नाम भी रहा है। ऋषभ जब गर्भ में थे 


१. महाभारत, शान्तिपर्त, अध्याय ३४६६६ 
हिरण्यगर्भो योगस्य वेत्ता तान्‍्यः पुरातनः । 
२. श्रीमहुभागवत, स्कन्ध ५, अध्यास ४॥३ 
भगवान्‌ ऋषभदेवो ब्रोगेश्बरः | 
३. भीमहभागवत , स्कन्ध ५, अध्याय ४३६ 
नानाग्रोगर्याचरणो भगवान्‌ कैबल्यपतिआ घभः 
४, हठसोग प्रदीषिका 
प्रीआदिनाथाय नमोस्तु तस्मै येनोपदिष्टा हठयोगविद्या । 
४. ज्ञानार्ण ब १२ 
सोगिकल्पतरु' नौमि देव-देव॑ वृषध्वजमू । 
६. ऋग्वेद संहिता, मण्डल १०, अध्याय १०, सूत्र १२१, मन्त्र १ 
हिरण्यगर्भ: समवर्तताग्र भ्रृतस्थ जातः पतिरेक आसीत्‌ । 
स दाधार पृथित्रीं ध्ामुतेमां कस्मै देवाय हविषा विधेम ॥ 
७. बृहदारण्यकोपनिषद्द, भाष्य ११४६, पृ० १८६ 
अन्न विप्रतिपद्यन्ते पर एवं हिरण्यगर्भ इत्येके। संसारीत्यपरे । 
८. तैत्तिरोयारण्यक, प्रपाठक १०, अनुवाक्‌ ६२, सायण भाष्य । 


२० अतीत का अनावरण 


ठब कुबेर ने हिरण्य को वृष्टि की थो, इसलिए उन्हें हिरण्पगर्भ भी कहा गया ।* . 


कर्म-विद्या और आत्म-विद्या 


कर्म-विद्या और आत्म-विद्या--प्रे दो धाराएँ प्रारम्भ से ही विभक्त रही हैं । 
भरीबि, अंगिरा, अत्रि, पुलस्त्य, पुलह, क्रनु और बशिष्ठ--प्रे सात ऋषि ब्रह्मा के 
मानस पुत्र हैं। ये प्रधान वेदवेता और प्रवृत्ति-धर्मावलम्बी हैं। इन्हें ब्रह्म द्वारा 
प्रजापति के पद पर प्रतिष्ठित किया गया । यह कर्म-परायण पुरुषों के लिए शाइवत 
माग प्रकट हुआ । 


सन, सनतू, सुजात, सनक, सतन्दन, सनत्कुमार, कपिझ और सनातन--ये 
सांत ऋषि भी ब्रह्मा के मानस-पुत्र हैं । इन्हें स्वयं विज्ञान प्राप्त हैं और ये निवृत्ति- 
धमर्विलम्बी हैं। ये प्रमुख योग-वेत्ता, सांख्य-जञान-विशारद, धर्म-शास्त्रों के आचार्य 
और मोक्षपर्म के प्रवर्तक हैं । 


सप्तति झतस्थान में बतलाया गया है कि जैन, शैव और सांख्य ये तीन धर्म- 
दर्शन भगवान्‌ ऋषभ के तीर्थ में प्रवृत्त हुए ये । इस से महाभारत के उक्त तथ्यांश 


१. महापुराण, पर्न १३, श्लोक ६६ 
सषा हिरण्मयी वृष्टिः धनेशेन निपातिता । 
विभो हिरण्यगर्भल््रमिव बोधयितुं जगत्‌ ॥ 

२. महाभारत, शान्ति पव, अध्याय ३४०६६-७१ 
मरीचिरहडिणराश्चातन्िः पुलस्त्य: पुलहः क्रतू! । 
वसिष्ठ इति सप्तेते मानसा निर्मिता हि ते ॥ 
एते बेर बिदो मुख्या वेदाचार्या श्च कल्पिताः । 
प्रवृत्तिधमिंणश्च व प्र।जापत्पे प्रतिष्ठिता: ॥ 
अगर क्रियावतां पन्‍्था व्यक्तिभूतः सनातनः । 
अनिरुद्ध इति प्रोक्तो लोकसर्ग कर: प्रभु: ॥ 

३. महाभारत, झान्तिपर्ब, अध्याय ३९०७२-७४ 
सनः सनत्सुजातश्व सनकः ससननन्‍्दनः । 
सनत्कुमारः कपिलः सप्तमश्च सनातनः ॥ 
सप्तेते मानस प्रोक्ता ऋषयों ब्रह्मणः मुता: । 
स्वयमागतबिज्ञाना निनृत्ति धर्ममास्थिताः ॥ 
एते योगविदी मुर्या: सारयज्ञान-विजश्ञारदा: । 
आचार्या धर्मशास्त्रेषु मोश्षधमंप्रजर्त का; ॥ 


आत्म-विथ। : क्षत्रियों की देन २१ 


का समर्थन होता है ।' 

श्रीमद्भागवत म लखा ह--भगवान्‌ ऋषभ के कुशावर्त आदि नौ पुत्र नौ 
अधिपति बने, कवि आदि नौ पुत्र आत्म-विद्या-विशारद श्रमण बने और भरत को 
छोड़ कर शेष ८१ पुत्र महाश्रोतिय, यज्ञशील और कर्म-शुद्ध ब्राह्मण बने । उन्होंने 
कर्म-तन्त्र का प्रणयन किया ।' 

भगवान्‌ ऋषभ ने आत्म-तन्त्र का प्रवर्तन किया और उन के ८६१ पुत्र कर्म- 
तन्त्र के प्रवर्तक हुए। ये दोनों घाराएँ लगभग एक साथ ही प्रवृत्त हुईं । यज्ञ का 
अर्थ यदि आत्म-यज्ञ किया जाये तो थोड़ी भेद रेखाओं के साथ उक्त विवरण का 
संवादक प्रमाण जैन-साहित्य में भी मिलता है. और यदि यज्ञ का अर्थ वेद-चिहित 
यज्ञ किया जाये तो यह कहना होगा कि भागवतकार ने कऋषभ के पुत्रों को यज्ञ 
शील बता यज्ञ को जैन-परम्परा से सम्बन्धित करने का प्रयत्न किया है । 

आत्म-विद्या भगवान्‌ ऋषभ द्वारा प्रवरतित हुई। उन के पृत्रों--वातरशन 
श्रमणों--द्वारा वह परम्परा के रूप में प्रचलित रही । श्रमण और वैदिक धारा 
का संगम हुआ तब प्रवृत्तिवादी वैदिक आर्य उस से प्रभावित नहीं हुए । किन्तु 
भ्रमण परम्परा के अनुयायी असुरों की घृति, आत्म-लीनता और अशोकभाव को 
देखा और भोतिक समृद्धि की तुलना में आत्मिक समृद्धि को अधिक उन्नत देखा तो 
वे उस से सहसा प्रभावित हुए बिना नहीं रह सके । 

वेदोत्तर युग में आत्म-विद्या और उस के परिपाश्व में विकसित होने वाले 
अहिंसा, मोक्ष आदि तत्त्व दोनों धाराओं के संगम स्थल हो गये । 

वेदिक साहित्य में श्रमण-संस्कृति के और श्रमण-साहित्य में वैदिक-संस्कृति के 
अनेक संगम-स्थल हैं। यहाँ हम मुख्यतः आत्म-विद्या और उस के परिषारर्व में 
अहिसा की चर्चा करेंगे । 


१. सप्तति शतस्थान ३४०, ३४१ 
जहणं सइवं संख॑ं, बेअंतिय नाहिआण बुद्धाण ! 
बइमेसियाण वि मय इमाईं सग दरिसणाई कम | 
तिन्नि उसहस्स तित्ये जायाईं सोयलस्स ते दृल्नि । 
दरिसण भैेग॑ पासस्स सत्तमं चीरतित्थंप्ि ॥ 

२, भ्रीमहभागवत, स्कन्‍्ध ६, अध्याय ४६-१३ 

३. आवश्यक निर्युक्ति, १० २३५,२१६ 


श्र अतीत का अनावरण 


आत्म-विद्या और वेद ॥ 

महाभारत का एक प्रसंग है--महषि बृहस्पति ने प्रजापति मतु से पूछा--- 
भगवन्‌ ! जो इस जगत्‌ का कारण है, जिस के लिए वैदिक कर्मों का अनुष्ठान 
किया जाता है, ब्राह्मण लोग जिसे ज्ञान का अन्तिम फल बतलाते हैं तथा चेद के 
मन्त्र-वाक्यों द्वारा जिस का तत्त्व पूर्ण रूप से प्रकाश. में नहीं आता, उस नित्य 
वस्तु का आप मेरे लिए यथार्थ वर्णन करें । १ 

मनुष्य को जिस वस्तु का ज्ञान होता है, उसी को वह पाना चाहता है और 
पाने की इच्छा उत्पन्न होनें पर उस के लिए वह ॒प्रयत्न आरम्भ करता है, परन्तु 
में तो उस पुरातन परमोत्कृष्ट वस्तु के विषय में कुछ जानता ही नहीं है, फिर पाने 
के लिए झूठा प्रयत्न कैसे करूँ ? मैंने ऋक, साम और यजुर्वेद का तथा छन्द का 
अर्थात्‌ अथवंवेद का एवं नक्षत्रों की गति, निरुक्त, व्याकरण, कल्प और शिक्षा का 
भी अध्ययन किया है तो भी में आकाश आदि पाँचों महाभूतों के उपादान कारण 
को न जान सका । तत्त्वज्ञान होने पर कौन-सा फल प्राप्त होता है? कर्म करने पर 
किस फल को उपलब्धि होती हैं ? देहाभिम्गनी जीव देह से किस प्रकार निकलता 
है और फिर दूसरे दरीर में प्रवेश कैसे करता है ? ये सारी बातें भी आप मुझे 
बतायें। 

इसी प्रकार नारद सनत्कुमार से कहता है--भगवन्‌ ! मुझे उपदेश दें । 
तब सनत्कुमार ने कहा--तुम जो जानते हो वह मुझे बतलाओ, फिर उपदेश 
दूँगा । तब नारद ने कहा--भगवन्‌ ! मुझे ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथ- 
वंबेद याद हैं । इतिहास, वेदों के बेद ( व्याकरण ), गणित, उत्पातज्ञान, निधि- 
शास्त्र, तर्कशास्त्र, नीति, देव-विद्या, ब्रह्म-विद्या, भूत-विद्या, क्षत्र-विद्या, सर्प- 
विद्या, और देव-जन-विद्या ( नृत्य संगीत आदि ) को मैं जानता हूँ ह 

सब वेदों को जान लेने पर भी आत्म-विद्या का ज्ञान नहीं होता था, उस 
का कारण मुण्डकोपनिषद्‌ से स्पष्ट होता है । 


१. महाभारत, शान्तिपर्ब, २०१४ 
२. महाभारत, शाल्तिपब २०१७,८,६ 
३, छान्‍दोग्योपनिषदु ११,२. पृ० ७१२, ६१३ 


आत्म-विशा : क्षत्रियों की देन रहे 


शौनक ने अंगिरा के पास विधिपूर्वक जा कर पूछा--भंगवन्‌ ! किसे जानने 
प्र यह सब कुछ जान लिया जाता है ? 

अंगिरा ने कहा--दो विधाएँ हैं--एक 'परा” और दूसरी 'अपरा' । ऋग्वेद, 
यजुर्वेद, सामवेद, अथर्ववेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द और ज्योतिष 
यह भअपरा' हैं। तथा जिस से उस अक्षर परमात्मा का ज्ञात होता है. वह 
परा! है ।१ 

इस 'परा” विद्या को बेदों से पृथक बतलाने का तात्पर्य यही हो सकता है 
चैदिक ऋषि इसे महत्त्व नहीं देते थे । 


श्रमण परम्परा और क्षत्रिय 


श्रमण परम्परा में क्षत्रियों की प्रमुखता रही हैं और वैदिक परम्परा में 
ब्राह्मणों की । भगवान्‌ महावीर का देवानन्द की कोख से त्रिसला क्षत्रियाणी को 
कोख में तंक्रमण किया गया, यह तथ्य श्रमण परम्परा सम्मत क्षत्रिय जाति की 
श्रेष्ठत का सूचक है ।” महात्मा बुद्ध ने कहा था--वाशिष्ठ ! ब्रह्मा सनत्कुमार ने 
भी गाथा कहो है-- 

“भोत्र छे कर चलने वाले जनों में क्षत्रिय श्रेष्ठ हैं । 

जो विद्या और आचरण से युक्त है, वह देव मनुष्यों में श्रेष्ठ है। वशिष्ट ! 
यह गाथा ब्रह्मा सनत्कुमार ने ठीक ही कही है, बेठीक नहीं कही । सार्थक कही, 
अनर्थक नहीं । इस का मैं भी अनुमोदन करता हूँ । ” 

क्षत्रिय की उत्कृष्टता का उल्लेख बृहदारण्यकोपतिषद्‌ में भी मिलता है। 
यह इतिहास की उस भूमिका पर अंकित हुआ जान पड़ता है, जब क्षत्रिय और 
ब्राह्मण एक-दूसरे के प्रतिद्न्द्री हो रहे थे। वहाँ लिखा हैं--आरम्भ में यह एक 
अहम ही था । अकेले होने के कारण वह विभूति-युक्त कर्म करने में समर्थ नहीं 
हुआ। उस ने अतिशयता से क्षत्र-इस प्रशस्त रूप की रचना की अर्थात्‌ देवताओं 
में जो क्षत्रिय, इन्द्र, वरुण, सोम, रुद्र, मेष, यम, मृत्यु और ईशान आदि हैं, 


१. मुण्डकोपनिपह ११३-५ 
३६ कल्पसू त्र २०-२६ 
३. दीघनिकाय ३४, पृ० २९४६ 


२४ असीत का अनावरण 


रे 


उन्हें उत्पन्न किया । अतः क्षत्रिय से उत्कृष्ट कोई नहों है । इसी से राजयूथ यज्ञ 
में भ्राह्मण नीचे बैठ कर क्षत्रिय की उपासना करता है, वह क्षत्रिय में ही अपने 
यज्ञ को स्थापित करता है । 


आत्म-विद्या के लिए ब्राह्माणों द्वारा क्षत्रियों की उपासना 
क्षत्रियों को श्रेष्ठाता उन की रक्षाश्मक शक्ति के कारण नहीं, किन्तु आत्म-विद्या 
की उपलब्धि के कारण थी। यह आश्चर्यपूर्ण नहीं, किन्तु बहुत यथार्थ बात है 
' कि क्राह्मणों को आत्म-विद्या क्षत्रियों से प्राप्त हुई है । 
आरुणि का पुत्र ध्वेतकेतु पंचालदेशीय लोगों की सभा में आया | प्रवाहण ने 
कहा--कुमार ! क्‍या पिता ने तुझे शिक्षा दी है ? 
इब्रेतकेतु--हाँ भगवन्‌ ! 
प्रवाहण--क्या तुझे मालूम है कि इस लोक से ( जाने पर ) प्रजा कहाँ 
जाती है ? 
इ्वेतक्रेतु--भगवन्‌ ! नहीं । 
प्रवाहण--क्या तू जानता है कि वह फिर इस लोक में कैसे आतो है ? 
श्वेतकेतु--नहीं । भगवन्‌ । 
प्रवाहण--देवयान और पितृयान--इन दोनों मार्गों का एक दूसरे से विलग 
होने का स्थान तुझे मालूम है ? 
श्वेतकेतु--नहीं भगवन्‌ । 
प्रवाहण--तुझे मालूम है, यह पितुलोक मरता क्‍यों नहीं है ? 
इ्वेतकेतु--भगवन्‌ ! नहीं । 
प्रवाहण--क्या तू जानता है कि पाँचवीं आहुति के हवन कर दिये जाने पर 
आप ( सोमघृतादि रस ) पुरुष संज्ञा को कैसे प्राप्त होते हैं ? 
इवेतकेतु--भगवन्‌ ! नहीं । 
तो फिर तू अपने को' मुझे शिक्षा दी गयी है, ऐसा क्‍यों बोलता था ? जो 
इन बातों को नहीं जानता वह अपने को शिक्षित कैसे कह सकता हैं ? 
तब वह त्रस्त हो कर अपने पिता के स्थान पर आया और उस से बोला--- 
श्रीमान्‌ ने मुझे शिक्षा दिये बिना हो कह दिया था कि मैं ने तुझे शिक्षा दे दो 
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है । उस क्षत्रिय बन्धु ने मुझ से पाँच प्रधन पूछे थे, किन्तु में उन में से एक का 
भो विवेचन नहीं कर सका । 

उस ने कहा--'तुम ने टस समय ( आते ही ) जैसे ये प्रश्त मुझे सुनाये हैं, 
सन में से में एक को भी नहीं जानता । यदि मैं उन्हें जानता तो तुम्हें क्यों 
नहीं बतलाता ?' 

तब वह॒ गौतम राजा के स्थान पर आया और उस ने अपनी जिज्ञासाएँ 
राजा के सामने प्रस्तुत की । 

राजा ने उसे चिरकारू तक अपने पास रखने का अनुरोध किया और 
कहा--गौतम ! जिस प्रकार तुम ने मुझ से कहा है, पूर्वकाल में तुम से पहले 
यह विद्या ब्राह्मणों के पास नहीं गयी । इसी से सम्पूर्ण लोकों में क्षत्रियों का ही 
( शिष्यों के प्रति ) अनुशासन होता रहा हैं|" 


बृहदारण्यक उपनिपद्‌ में भी राजा प्रवाहण आरुणि से कहता हँ--'इस से 
पूर्व यह विद्या ( अध्यात्म-विद्या ) किसी ब्राह्मणों के पास्त नहीं रही । वह मैं 
तुम्हें बताऊंगा । 

उपमन्‍्यु का पत्र प्राचोनशाल, पुलुप का पुत्र सत्ययज्ञ, मल्लविके का पुत्र 
इन्द्रद्यम्त, शर्करक्ष का पुत्र जन और अश्वृतराइव का पुत्र वुडिक--ये महा गृहस्थ 
और परम श्रोत्रिय एकत्रित हों कर परस्पर विचार करने लगे कि हमारा आत्मा 
कौन है और हम क्या हैं ? 

उस ने निश्चय किया कि अरुण का पुत्र उह्दालक इस समय वेश्वानर आत्मा 
को जानता है, अत: हम उस के पास चलें । ऐसा निश्चय कर वे उस के पास 
आये । 

उस ने निश्चय किया कि ये परम श्रोत्रिय महागृहस्थ मुझ से प्रइन करेंगे, 
किन्तु में इन्हें प्री तरह से बतला नहीं सकूंगा । अतः मैं इन्हें दूसरा उपदेश 
बतला हूँ । 

उस ने उस से कहा--इस समय केकयकुमार अदव्वपति इस वेश्वानर संज्ञक 


१. छान्‍्दोग्योपनिषह ६।३१-७, पृ० 9७२-४७६ 
३. बृहदारण्यकोी पनिषदु ६२८ 
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जात्मा का अच्छो तरह जानता है। आइए हम उसी के पास चलें । ऐसा कह 
कर वे उस के पास चले गये । 

उन्होंने केकयकुमार अश्वपति से कहा--इस समय आप वैश्वानर आत्मा को 
अच्छी तरह से जानते हैं, इस लिए उन का ज्ञान हमें दें । 

दूसरे दिन केकयकुमार अदश्वपति ने उन्हें आत्म-विद्या का उपदेश दिया ।" 
ब्राह्मणों के ब्रह्मणत्व पर तीखा व्यंग्य करते हुए अजातशत्रु ने गार्ग्य से कहा था-- 
ब्राह्मण क्षत्रियों की शरण में इस आशा से जाये कि यह मुझे इस ब्रह्म का उपदेश 
करेगा, यह तो विपरीत है, तो भी मैं तुम्हें उस का ज्ञान करारूँगा हो । 

प्रायः सभी मैथिल नरेश आत्म-विद्या को आश्रय देते थे ।* 

एम-विटरनित्स ने इस विषय पर बहुत विशद विवेचना की हैं। उन्होंने 
लिखा है---'भारत के इन प्रथम दाश्शनिकों को उस युग के पुरोहितों में खोजना 
उचित न होगा, क्‍योंकि पुरोहित तो यज्ञ को एक शास्त्रीय ढाँचा देने में दिलोजान 
से छगे हुए थे जब कि इन दाशंनिकों का ध्येय वेद के अनेकेश्वरवाद को उन्मू- 
लित करना ही था। जो ब्राह्मण यज्ञों के आडम्बर द्वारा ही अपनी रोटी कमाते 
हैं, उन्हीं के घर में ही कोई एसा व्यक्ति जन्म ले ले जो इन्द्र तक की सत्ता में 
विश्वास न करे, देवताओं के नाम से आहुतियाँ देना जिसे व्यर्थ नज़र आये, बुद्धि 
नहीं मानती । तो अधिक सम्भव यही प्रतीत होता है कि यह दार्शनिक चिन्तन 
उन्हीं लोगों का क्षेत्र था, जिन्होंने वेदों में पुरोहितों का शत्रु अर्थात्‌ अ-रि, कंजूस, 
ब्राह्मणों का दक्षिणा देने से जी चुराने वाला' कहा गया है ।' 

उपनिपदों में तो, और कभी-कभी ब्राह्मणों में भी ऐसे कितने हो स्थल आते 
हैं जहाँ दर्शन-अनुचिन्तन के उस युग प्रवाह में क्षत्रियों की भारतीय संस्कृति को 
देन स्वतः सिद्ध हो जाती है । 

कौशी तकी ब्राह्मण ( २६।५ ) में प्राचीन भारत की साहित्यिक गतिविधि 
की निरदर्शक एक कथा, राजा प्रतर्दन के सम्बन्ध में आती है कि किस प्रकार वह 


९. छान्‍्दोग्योपनिषह ६॥१११-७, पृ० ६३६-५४३ 
३. वृहदारण्यकोपनिषह २११५, पृ० ४२२ 
3. श्रीविष्णु पुराण ४६३४, पृ० ३१० 

प्रायेणे ते आत्म-विद्याश्नयिणों भूपाला भवन्ति । 
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भानी ब्राह्मणों से यज्ञ-विद्या के विषय में जूझता है। शतपथ की ११वों कण्डिका 
में राजा जनक सभी पुरोहितों का मुंह बन्द कर देते हैं और तो और ब्राह्मणों 
को जनक के प्रइन समझ में ही नहीं आये ? एक और प्रसंग में श्वेतकेतु-सोमशुष्म 
और याज्ञवल्क्य सरीखे माने हुए ब्राह्मणों से प्रइन करते हैं कि अग्निहोत्र करने 
का सच्चा तरीका क्या है और किसी से इस का सनन्‍्तोषजनक उत्तर नहीं बन पाता। 
यज्ञ की दक्षिणा अर्थात्‌ सौ गायें याज्ञवल्क्य के हाथ लगती है, किन्तु जनक साफ़- 
साफ़ कहे जाता है कि अग्निहोत्र की भावना अभी स्वयं याज्ञवल्क्य को भी स्पष्ट 
नहीं हुई और सत्र के अनन्तर जब महाराज अन्दर चले जाते हैं तो ब्राह्मणों में 
कानाफूसी चल पड़ती है कि यह क्षत्रिय हो कर हमारी ऐसी की तैसी कर गया, 
खैर हम भी तो इसे सबक दे सकते हैं-हब्रह्मोच्य ( के विवाद ) में इसे नीचा 
दिखा सकते हैं ? तब याज्ञवल्क्य उन्हें मना करता है--देखो, हम ब्राह्मण हैं और 
वह सिर्फ़ एक क्षत्रिय है, हम उसे जीत भो लें तो हमारा उस से कुछ बढ़ नहीं 
जाता और अगर उस ने हमें हरा दिया तो लोग हमारी मखौलर उड़ायेंगे-देखो, 
एक छोटे से क्षत्रिय ने ही इस का अभिमान चूर्ण कर डाला । और उन से 
( अपने साथियों से ) छुट्रो पा कर याज्ञवल्क्य स्वयं जनक के चरणों में हाजिर 
होता है, ओर कहता है भगवन्‌ ! मुझे भी ब्रह्म-विद्या सम्बन्धी अपने स्वानुभव 
का कुछ प्रसाद दीजिए ओर भी ऐसे अनेक प्रसंग मिलते हैं, जिन से आत्म-विद्या 
पर क्षत्रिय का प्रभृत्व प्रमाणित होता है । 


आत्म-विद्या के पुरस्कर्त्ता 

एम० विन्टरनिट्ज ने लिखा है -- जहाँ ब्राह्मण थज्ञन-याग आदि की नोरस 
प्रक्रिया से लिपटे हुए थे, अध्यात्म-विद्या के चरम प्रइतों पर और लोग स्वतन्त्र 
चिन्तन कर रहे थे। इन्हीं ब्राह्मणेतर मण्डलों से ऐसे वानप्रस्थों तथा रमते परि- 
श्राजकों का सम्प्रदाय उठा--जिन्‍्होंने न केवल संसार और सांसारिक सुख- 
वैभव से अपितु यज्ञादि की नीरसता से भी अपना सब नाता तोड़ लिया था। 
आगे चल कर बौद्ध, जैन आदि विभिन्न ब्राह्मण-विरोधी मत-मतान्‍्तरों का जन्म 
इन्हीं स्वतन्त्र चिन्तकों तथाकथित नास्तिकों--की बदौलत ही सम्भव हो सका, 


१. प्राचीन भारतीय साहित्य, प्रथम भाग, प्रथम खण्ड, पृ० १८३ 
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यह भी एक ऐतिहासिक तथ्य है, प्राचीन यज्ञादि--सिद्धान्तों के भस्मशेष से इस 
स्वतन्त्र विचारों की परम्परा बही--यह भी एक ( और ) ऐतिहासिक तथ्य है । 
याज्ञिकों में 'जिद! कुछ घर कर आतो और न यह नयी दृष्टि कुछ संम्भव हो 
सकती । 


इन सब का यह मतलब न समझा जाये कि ब्राह्मणों का उपनिषदों के 
दाशंनिक चिन्तन में कोई भाग था ही नहीं, क्योंकि प्राचीन गुरुकुलों में एक ही 
आचार्य की छत्र-छाया में ब्राह्मण-पुत्रों, क्षत्रिय-पुत्रों की शिक्षा-दीक्षा का तब प्रबन्ध 
था और यह सब स्वाभाविक ही प्रतीत होता हैं कि विभिन्न समस्याओं पर समय- 
समय पर उन दिनों विचार-विनिमय भी बिना किसी भेदभाव के हुआ करते हों ।' 


“बौद्ध, जैन आदि विभिन्न ब्राह्मण विरोधी मत-मतान्तरों का जन्म इन्हीं 
स्वतन्त्र चिन्तकों-तथाकथित नास्तिकों की बदौलत ही सम्भव हो सका ।” इस 
वाक्य की अपेक्षा यह वावय अधिक उपयुक्त हो सकता है कि बौद्ध, जेन आदि 
विभिन्न ब्राह्मण विरोधी मत-मतान्तरों का विकास आत्म-वैत्ता क्षत्रियों की बदौलत 
ही सम्भव हो सका । क्योंकि अध्यात्म-विद्या की परम्परा बहुत आ्राचीन रही है, 
सम्भवत: वेद-रचना से पहले भो रही है । उस के पुरस्कर्त्ता क्षत्रिय थे। ब्राह्मण 
पुराण भो इस बात का समर्थन करते हैं कि भगवान्‌ ऋषमभ क्षत्रियों के पूर्वज 
हैं ।' उन्हों ने सुदूर अतीत में अध्यात्म-विद्या का उपदेश दिया था। 


ब्राह्मणों की उदारता 


ब्राह्मणों ने भगवान्‌ कऋ्रषभ और उन की अध्यात्म विद्या को जिस प्रकार 
अपनाया, वह उन की अपूर्व उदारता का ज्वलन्त उदाहरण है । एम० विण्टरनिट्ज 
के शब्दों में हम यह भी न भूल जायें कि ( भारत के इतिहास में ) ब्राह्मणों में 





१, प्राचोन भारतीय, साहित्य, प्रथम खण्ड, प्रथम भाग, पृ० १८६ 
२. ( क ) वायुपुराण पूर्वाद्ध , अध्याय ३३, श्लोक ४० 
जनाभिस्त्यजनयस्पुत्रं मरुदेव्यां महाद्य_त्ति:। 
ऋऋषभ पाथिवश्रेष्ठ सर्वक्षत्रस्थ पूर्व जम ॥ 
(रख ) ब्रह्माण्डपुराण, पूर्वाद्ध अनुषंगषाद , अध्याय १४।६० 
ऋषमभ पार्थिवश्रेष्ठं सर्वश्षत्रस्थ पूर्वजम्‌ । 
ऋषभाह भरतो जज्ञष, बोर: पृत्रशताग्रजः ॥ 
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हो यह प्रतिभा पायी जाती है कि थे अपनो घिसी-पिटी उपेक्षित विद्या में भो 
नये-विरोधी भी क्‍यों न हों--विचारों को संगति बिठा सकते हैं, आश्रभ- 
व्यवस्था को, इसी विशिष्टता के साथ, चुपचाप उन्होंने अपने ( ब्राह्मण ) घर्म का 
अंग बना लिया--वानप्रस्थ और संन्‍्यासी लोग भी इन्हों की प्राचीन व्यवस्था में 
समा गये । 

आरण्यकों और उपनिषदों में विकसित होने वाली अध्यात्म विद्या को विचार 
संगम की संज्ञा दे कर हम अतीत के प्रति अन्याय नहीं करते। डाँ० भगवत शरण 
उपाध्याय का मत हैं कि ऋषग्वेदिककाल के बाद, जब उपनिषदों का समय आया 
सब तक क्षत्रिय-आह्यण संघर्ष उत्पन्न हो गया था और क्षत्रिय ब्राह्मणों से वह पद 
छीन लेने को उद्यत हो गये थे जिस का उपभोग ब्राह्मण बैदिक-काल से क्विये आ 
रहें थे. । पाजिटर का अभिमत इस से भिन्न है। उन्होंने लिखा है--राजाओं 
थे ऋषियों की परम्पराएँ भिन्न-भिन्न रहीं। सुदूर अतोत में दो भिन्‍न परम्पराएँ 
थीं--क्षत्रिय परम्परा और ब्राह्मण परम्परा । यह मानना विचारपूर्ण नहीं कि 
विशुद्ध क्षत्रिय-परम्परा पूर्णतः: विछीन हो गयी थी या अत्यधिक भ्रष्ट हो गयी 
या जो वर्तमान में है, वह मौलिक नहीं । ब्राह्मण अपने धामिक व्याख्याओं को 
सुरक्षित रख सके व उन का पालन कर सके हैं तो क्षत्रियों के सम्बन्ध में 
इस से विपरीत मानना अविचारपूर्ण हैं। क्षत्रिय परम्परा में भी ऐसे व्यक्ति थे, 
जिन का मुख्य कार्य ही परम्परा को सुरक्षित रखना था । 


“क्षत्रिय व ब्राह्मण परम्परा का अन्तर महत्त्वपूर्ण है और स्वाभाविक भी । 
यदि क्षत्रिय परम्परा का अस्तित्व नहीं होता तो वह आश्चर्यजनक स्थिति 
होती ।''“'ब्राह्मण व क्षत्रिय परम्परा की भिन्‍नता प्राचीनतम काल से पुराणों से 
संकलन व पौराणिक ब्राह्मणों का उन पर अधिकार होने तक रही 


वस्तुत: क्षत्रिय परम्परा ऋग्वेदकाल से पूर्ववर्ती है । उपनिषद्काल में क्षत्रिय 
ब्राह्मणों का पद छीन लेने को उद्यत नहीं थे प्रत्युत ब्राह्मणों को आत्म-विद्या का ज्ञान 
१९. प्राचीन भारतीय साहित्य, प्रथम भाग, प्रथम खण्ड, पृ० १८६ 


३. देखें, संस्कृति के चार अध्याय, पृ० ११० 
३. 4यरटल्यां दाता म्रांआए0763] #397007. एऐ38८ 5-6, 


ड्‌० अतीय का अनावरण 


दे रहे थे। जेसा कि डॉ० उपाष्याय ने लिखा है--बआाह्मणों के यज्ञानुष्ठान आदि के 
विरुद्ध क्रान्ति कर क्षत्रियों ने उपनिषद्‌्-विद्या की प्रतिष्ठा की और ब्राह्मणों ने 
अपने दर्शनों की नींव डाली । इस संघर्ष का काल-प्रसार काफ़ी रूम्बा रहा जो 
अन्ततः द्वितीय शतो ई० पू० में ब्राह्मणों के राजनीतिक उत्कर्ष का कारण हुआ । 
इस में एक ओर तो वशिष्ठ, परशुराम, तुरकावषेय, कात्यायन, राक्षस, पतंजलि 
और पुष्यमित्र शुंग को परम्परा रही और दूसरी ओर बिश्वामित्र, देवापि, जनमे- 
जय, अश्वपति, कैकेय, प्रवहण, जेबलि--अजातशत्रु, कौशेय, जनक, विदेह, पाइईर्व, 
महावो र, बुद्ध और बृहद्रथ की ।* 


आत्म-विद्या और अहिसा 


अहिसा का आधार आत्म-विद्या है। उस के बिना अहिसा कोरी नैतिक बन 
जाती है, उस का आध्यात्मिक मूल्य नहीं रहता । 


अहिंसा और हिंसा कभी ब्राह्मण और क्षत्रिय परम्परा की विभाजन रेखा 
था । अहिसा-प्रिय होने के कारण क्षत्रिय जाति बहुत जन-प्रिय हो गयी थी । 
जैसा कि दिनकरजी ने लिखा है--अवतारों में वामन और परशुराम, थे दो ही 
हैं, जिनका जन्म ब्राह्मण-कुल में हुआ था। बाक़ी सभी अवतार क्षत्रियों के बंश में 
हुए हैं। यह आकस्मिक घटता हो सकती है, किन्तु इस से यह अनुमान आसानी से 
निकल आता हैं कि यज्ञों पर पलने के कारण ब्राह्मण इतने हिसाप्रिय हो गये थे 
कि समाज उन से घृणा करने लगा और ब्राह्मणों का पद उस ने क्षत्रियों को दे 
दिया । प्रतिक्रिया केवल ब्राह्मण धर्म ( यज्ञ ) ही नहीं, ब्राह्मणों के गढ़ कुरु 
पंचाल के ख़िलाफ़ भी जगी ओर वैदिक-सम्यता के बाद वह समय आ गया 
जब इज्ज़त कुर-पंचाल की नहीं, बल्कि मग्रध और विदेह की होने लगी । कपिल- 
वस्तु में जन्म लेने के ठीक पूतरं, जब तथागत स्वर्ग में देवयोनि में विराज रहे थे, 
तब की कथा हैं कि देवताओं ने उन से कहा कि अब आप का अवतार होना 
चाहिए । अतएवं आप सोच लोजिए कि किस देश और किस कुल में जन्म ग्रहण 
कीजिएगा । तथागत ने सोच-समझ कर बताया कि महाबुद्ध के अवतार के योग्य 


१, देखें - संस्कृति के चार अध्याय, पृ० ११० 


आपस्म-विद्या : क्षत्रियों की देन ३१ 


तो मगध देश ओर क्षत्रिय-वंश ही हो सकता है। इसी प्रकार, महावीर, वर्धभान 
भी पहले एक ब्राह्मणी के गर्भ में आये थे । लेकिन इन्द्र ने सोचा कि इतने बड़े 
महापुरुष का जन्म क्षाह्मण वंश में कैसे हो सकता है? अतएवं उस ने ब्राह्मणी का 
गर्भ चुरा कर उसे एक क्षत्राणी के कुक्षि में डाल दिया । इन कहानियों से यह 
निष्कर्ष निकलता है कि उन दिनों यह अनुभव किया जाने छगा था कि अहिंसा 
धर्म का महाप्रचारक ब्राह्मण नहीं हो सकता, इसीलिए बुद्ध और महावीर के 
क्षत्रिय वंश में उत्पन्न होने की कल्पना लोगों को बहुत अच्छी लगने लगी) । 


उक्त अवतरणों ब अभिमतों से ये निष्कर्ष हमें सहज उपलब्ध होते हैं-- 


१, 
२, वे क्षत्रिय थे । 
३. 
है. 
५ 


आत्म-विद्या के आदि स्रोत तीर्थकर ऋषभ थे । 


उन की परम्परा क्षत्रियों में बराबर समादत रही । 


. अहिंसा का विकास भो आत्म-विद्या के आधार पर हुआ । 
, यज्ञ संस्था के समर्थक ब्राह्मणों ने वेदिककाल में, आगम-काल में, आत्म- 


विद्या को प्रमुखता नहीं दी । 


. आरण्यक व उपनिषद्काल में वे आत्म-विद्या की ओर आदृष्ट हुए । 
: फ्ैत्रियों के द्वारा उन्हें वह ( आत्म-विद्या ) प्राप्त हुई । 


१. बही, पृ० १०६, ११० 
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अतोश का अनावरण 


उपनिषद्र, पुराण और महामारत 
में भ्रमण संस्कृति का स्वर 


श्रमण परम्परा आत्म-विद्या की परम्परा हैं। वह उतनी ही प्राचीन है, 
जितनी प्राचीन आत्म-विद्या हैं। भारतीय विद्याओं में आत्म-विद्या का स्थान 
सर्वोच्च हैं। जो ब्यक्ति आत्मा को नहीं जानता, वह बहुत कुछ जान कर भी 
ज्ञानी नहीं बन पाता | शौनक ने अंगिरा से पूछा--भगवन्‌ ! वसा क्या है जिसे 
जान लेने पर सब कुछ जान लिया जाय"? 
उपनिषदों में इस का उत्तर है--'आत्मा को जान लेने पर सब कुछ जान 
लिया जाता है ।' यह श्रमण संस्कृति का प्रधान स्वर हैं । 
आत्म-विद्या क्षत्रिय परम्परा के अधीन रही है । पुराणों के अनुसार क्षत्रियों 
के पूर्वज भगवान्‌ ऋषभ है। श्रीमद्भागवतकार के अभिमत में भगवान्‌ ऋषभ 
मोक्षधर्म के प्रवर्तक अवतार हैं । भगवान्‌ ऋषभ के सो पुत्र थे। उन में नो पुत्र 
वातरशन श्रमण बनें । वें आत्म-विद्या विशारद थे ट भगवान्‌ ऋषभ ने जिस 
३. झुण्डकोपनिषद्ध १११३ 
२: (क ) ब्रह्माण्ड पुराण, पूर्वाध अनुषंगपाद, अध्याय १४, श्लोक ६० 
ऋषभ पाथिव-अ्रष्ड सब-श्षत्रस्य प्रूवजम्‌ । 
ऋषभाह भरतो जज्ञे वीर: पृत्र-शताग्रज: ॥ 
(ख ) वायु महापुराण, प्र्वार्ध, अध्याय ३३, श्लोक ५० 
नाभिस्त्वजनयत्पुत्र॑ मरुदेग्यां महाद्य ति; । 
ऋष्भ पाथिव-अ्रष्ठ सब-द्षत्रस्य पूर्व जम्‌ ॥ 
३, श्रीमह भागवत ११२१६ 
तमाहुव सुदेवांश मोश्षधर्मविवक्षया । 
अबतीर्ण छत्शत तस्यासीद्‌ ब्रह्मपारगम्‌ ॥ 
४, श्रीमहभागवत्त १९२२० है 
नवाभवत्‌ महाभागा मुनयणो हाथ दंसिनः । 
अश्रमणा बातरशना आत्मविद्याविश्ञारदाः 8 


उपनिषद्‌ , पुराण और मद्दामारत में श्रमण संस्कृति का स्वर ३३ 
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आत्म-विद्या और मोक्ष-विद्या का प्रवर्तत किया, वह सुद्दीर्ध काल तक क्षत्रियों के 
अधीन रही । बृहदारण्यक औद छान्दोग्य उपनिषद्‌ में हम देख पाते हैं कि अनेक 
ब्राह्मण-क्षि क्षत्रिय राजाओं के पास जाते हैं और आत्म-विद्या का बोध 
लेते है! । 


विण्टरनिट्ज के मत में दार्शनिक चिन्तन ( अथवा जागरण ) ब्राह्मण युग के 
पदचात्‌ नहीं, पूर्व शुरू हो चुका था।' स्वयं ऋग्वेद में ही कुछ ऐसे सूक्त हैं जिन 
में देवताओं में और पुरोहितों की अद्भुत शक्ति में जनता के अन्ध-विश्वास के 
प्रति कुछ सन्देह स्पष्ट हो चके हैं । 


भारत के इन प्रथम दार्शनिकों को उस युग के पुरोहितों में खोजना उचित 
न होगा, क्‍योंकि पुरोहित तो यज्ञ को एक शास्त्रीय ढाँचा देने में दिलोजान से 
लगे हुए थे । जब कि इन दार्शनिकों का ध्येय वेद के अनेकेश्वरवाद को उन्मूलित 
करना ही था। जो ब्राह्मण यज्ञों के आडम्बर द्वारा ही अपनी रोटी कमाते हैं, 
उन्हीं के घर में हो कोई ऐसा व्यक्ति जन्म ले-ले जो इन्द्र तक की सत्ता में वि.वास 
न करे, देवताओं के नाम से आहुतियाँ देना जिसे व्यर्थ नज़र आये, बुद्धि नहीं 
मानती । यह अधिक सम्भव नहीं प्रतीत होता कि यह दार्शनिक चिन्तन उन्हीं 
लोगों का क्षेत्र था जिन्हें वेदों में पुरोहितों का शत्रु अर्थात्‌ अरि, कंजूस, ब्राह्मणों 
को दक्षिणा देने से जी चुराने वाला--कहा गया है । 


उपनिषदों में तो और कभी-कभी ब्राह्मणों में भो, ऐसे कितने ही स्थल आते 
हैं, जहाँ दर्शन-अनु चिन्तन के उस युग-प्रवाह में क्षत्रियों की भारतीय संस्कृति को 
देन स्वत: सिद्ध हो जाती है । 


अपने पुत्र इवेतकेतु से प्रेरित हो आरुणि पंचाल के राजा प्रवाहण के पास 
गया । तब राजा ने उस से कहा--मैं तुम्हें जो आत्म-विद्या ओर परलोक-विद्या 


१. छान्‍्दोग्य उपनिषद (३,५११; बृहदारण्यक ६।२,२।१ 
२. प्राचीन भारतीय साहित्य, प्रथम भाग, प्रथम खण्ड, पृ० १८२ 
३. प्राचीन भारतीय साहित्य, प्रथम भाग, प्रथम खण्ड, पृ० १८३ 


३३४ अतीत का अनावरण 


दे रहा हैँ, उत्त पर आज तक श्षत्रियों का प्रशासत रहा है। आज पहलो बार बढ 
बाह्मणों के पास जा रही है ।' 


परा और अपरा 


माण्ड्क्य उपनिषद्‌ में विद्या के दो प्रकार किये गये हैं, परा और अपरा । 
उस में ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथर्ववेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द 
और ज्योतिष--यह अपरा है। जिस में अक्षर-परमात्मा का ज्ञान होता है, वह 
थरा है । 

महषि बृहस्पति ने प्रजापति मनु से कहा--मैंने ऋकू, साम और यगजुरबवेंद, 
अधर्ववेद, नक्षत्र-गति, निरुक्त, व्याकरण, कल्प और शिक्षा का भी अध्ययत 
किया है तो भी में आकाश आदि पाँचों महाभूतों के उपादान कारण को न जान 
सका । प्रजापति मनु ने कहा--मुझे इष्ट की प्राप्ति हो और अनिष्ट का निवारण 
हो, इसी के लिए कर्मों का अनुष्ठान--आरम्भ किया गया हैं। इष्ट और अनिष्ट 
दोनों ही मुझे प्राप्त न हों, इस के लिए ज्ञानयोग का उपदेश दिया गया है । वेद 
में जो कर्मों के प्रयोग बताये गये हैं, वे प्राय: सकाम भाव से युक्त हैं जो इन काम- 
नाओं से मुक्त होता है, वही परमात्मा को पा सकता हैं। नाना प्रकार के कर्म« 
मार्ग में सुख की इच्छा रख कर प्रवृत्त होने वाला मनुष्य परमात्मा को प्राप्त 
नहीं होता ।* 


पिता-पुत्र संवाद 
ब्राह्मण पुत्र मेधावी मोक्ष-श्र्म के अर्थ में कुशल था । बह लोकतत्त्व का 
अच्छा ज्ञाता था । एक दिन उस ने अपने स्वाध्याय-परायण पिता से कहा--- 
१. छान्दोग्य उपनिषह ४।३॥७, पृ० ४७६ हु 
यथा मा त्वं गौतमाबदौ यथेम्॑ न प्राक्‌ स्वत्तः पुरा विद्य| आहाणानू गच्छति तस्मात सब धु लोकेघु 
क्षत्रस्मैब प्रशासनमभूदिति तस्मे होवाच । 
( ख) बृहदारण्पयक ६२८, पृष्ठ १२८७ 
य्थेयं बिद्येतः पूर्व न कस्मिंश्वन जाह्मण उवास ता सह तुम्य॑ वश्यामि 
२. ११४४,५ द 
3. महाभारत, शास्तिपन २० १८ 
४. महाभारत, शास्तिपव २०११६०,११ 


उपनिषद्‌ , पुराण और महासारत में श्रमण संस्कृति का स्वर इ्थ 


'पिता ! मनुष्यों की आयु तीम् गति से बीती जा रही है। यह जानते हुए' 
घीर पुरुष को क्या करना चाहिए ? तात ! आप मुझे उस यथार्थ उपाय का उप 
देश कोजिए, जिस के अनुसार मैं धर्म का आचरण कर सकूँ 

पिता ने कहा--बेटा ! द्विज को चाहिए कि वह पहले ब्रह्मचर्य ब्रत का 
पालन करते हुए सम्पूर्ण वेदों का अध्ययन करे फिर गृहस्थाश्रम में प्रवेश कर के 
पितरों की सदगति के लिए पुत्र पैदा करने की इच्छा करे । विधि-पूर्वक त्रिविध 
अग्लियों की स्थापना करके यज्ञों का अनुष्ठान करे + तत्पश्चात्‌ वानप्रस्थ आश्रम 
में प्रवेश करे। उस के बाद मौन-भाव से रहते हुए संन्यासी होने की इच्छा करे ।* 

पुत्र ने कहा-- पिता ! यह लोक जब इस प्रकार से मृत्यु द्वारा मारा जा 
रहा है, जरा अवस्था द्वारा चारों ओर से घेर लिया गया है, दिन और राठ 
सफलता पूर्वक आयुक्षय रूप काम करके बीत रहे हैं, ऐसी दशा में मो आप घीर 
की भाँति कैसी बात कर रहे हैं ?” 

पिता ने पूछा--“बेटा ! तुम मुझे भयभीत-सा क्‍यों कर रहे हो ? बताओ तो 
सही, यह लोक किस से मारा जा रहा है, किस ने हमें घेर रखा है और यहाँ 
कौन-से ऐसे व्यक्ति हैं जो सफलता पूर्वक अपना काम कर के व्यतोत हो रहे हैं ।' 

पुत्र ने कहा-- पिता ! देखिए यह सम्पूर्ण जगत्‌ मृत्यु के द्वारा मारा जा 
रहा है। बुढ़ापे ने इसे चारों ओर से घेर लिया है और ये दिन-रात हो वे 
व्यक्ति हैं जो सफलता पूर्वक प्राणियों की आयु का अपहरण स्वरूप अपना 
काम कर के व्यतीत हो रहे हैँ, इस बात को आप समझते क्यों नहीं ?' 

ये अमोघ रात्रियाँ नित्य आती हैं और चली जाती हैं । जब मैं इस बात 
को जानता हूँ कि मृत्यु क्षण-भर के लिए भी रुक नहीं सकती और मैं उस के 
जाल में फंस कर ही विचर रहा हैँ तब में थोड़ी देर भी प्रतीक्षा कैसे कर 
सकता हूँ ।' 

'जब एक-एक रात बीतने के साथ ही आधु बहुत कम होती चली जा रही 
हैं तब छिछले जल में रहने वाली मछली के समान कौन सुख पा सकता है?! 

जिस रात के बीतने पर मनुष्य कोई शुभ कर्म न करे, उस दिन को विद्वान्‌ 
पुरुष “व्यर्थ ही गया समझे । मनुष्य की कामनाएँ पूरी भी नहीं होने पातीं कि 
मौत उस के पास आ पहुँचती है।' 


है. अतीत का अनावरण 


जैसे घास चरते हुए मेढ़े के पास अचानक व्यात्नी पहुँच जातो है और उसे 
दबोच कर चल देती है, उसी प्रकार मनुष्य का मन जब दूसरी ओर लगा होता 
है, उसो समय सहसा मृत्यु आ जाती है और उसे ले कर चल देती है ।' 

“इस लिए जो कल्याणकारी कार्य हो, उसे आज ही कर डालिए | क्‍योंकि 
जीवन नि:सन्देह अनित्य है । घर्माचरण करने से इहलोक में मनुष्य को कीति का 
विस्तार होता है और परलोक में भी उसे सुख मिलता है ।' 

अतः अब में हिंसा से दूर रह कर सत्य की खोज करूँगा, काम और 
क्रोध को हृदय से निकाल कर दुःख और सुख में समान भाव रखूँगा तथा सब के 
लिए कल्याणकारी बन कर देवताओं के समान मृत्यु के भय से मुक्त हो जाऊंगा । | 


“मैं निवृत्ति परायण हो कर शान्तिमय यज्ञ में तत्पर रहुँंगा। मन और 
इन्द्रियों को बस में रख कर ब्रह्म्यज्ञ में लग जाऊंगा और मुनि-वृत्ति से रहेगा । 
उत्तरायण मार्ग से जाने के लिए में जप और स्वाध्याय रूप वाग्यज्ञ, ध्यान रूप 
मनोयज्ञ और अगिनिह्ोत्र एवं गुरुशुअ्रषादि रूप कर्म-यज्ञ का अनुछ्ठान करूंगा ।! 

पशुयज्ञं: कथं हिंस्रेर्मादृशों यष्टुमहति । 
अन्तवद्भिरिव प्राज्ञ: क्षेत्रयज्ञ: पिशाचवत्‌ ॥ 

मेरे जैसा विद्वान्‌ पुरुष नश्वर फल देने वाले हिसायुक्त पशु-यज्ञ और 
पिशाचों के समान अपने शरीर के हो रक्त-मांस द्वारा किये जाने वाले तामस- 
यज्ञों का अनुष्ठान कैसे कर सकता है ?' 

“जिस की वाणी और मन दोनों सदा भलीभांति एकाग्र रहते हैं तथा जो 
त्याग, तपस्या और सत्य से सम्पन्न होता है, वह निश्चय ही सब कुछ प्राप्त कर 
सकता हैं ।' 

संसार में विद्या ( ज्ञान ) के समान कोई नेत्र नहीं हैं। सत्य' के समान 
कोई तप नहीं है, राग के समान कोई दुःख नहीं है और त्याग के समान कोई 
सुख नहीं है ।' 

आत्मन्येबात्मना जात आत्मनिष्ठो5प्रजाईपि वा । 
आत्मन्येव भविष्यामि न मां तारयति प्रजा ॥ 


उपनिषद्‌ , पुराण और महामारत में श्रमण संस्कृति का स्वर ३७ 


“मैं सन्‍्तान रहित होने पर भी आत्मा में ही आत्मा द्वारा उत्पन्न हुआ हूँ 
भौर आत्मा में ही लीन हो जाऊँगा । सनन्‍्तातन मुझे पार नहीं उतारेगी ।' ह 
नैतादुशं ब्राह्मणस्यास्ति वित्त यथेक्ता समता सत्यता च । 
शोलंस्थितिर्दण्डनिधानमार्जव॑ ततस्ततश्चोपरम: क्रियाम्यः ॥ 


'परमात्मा के साथ एकता तथा समता, सत्य-भाषण, सदाचार, ब्रह्मनिष्ठा, 
दण्ड का परित्याग ( अहिंसा ), सरलता तथा सब प्रकार के सकाम कर्मों से 
उपरति--इन के समान ब्राह्मण के लिए दूसरा कोई धन नहीं है ।' 


ब्राह्मण देव पिता ! जब आप एक दिन मर हो जायेंगे तो आप की इस धन 
से क्‍या लेना है अथवा भाई-बन्धुओं से आप का क्या काम है तथा स्त्री आदि से 
आप का कौन-सा प्रयोजन सिद्ध होने वाला है। आप अपने हृदयरूपी गुफा में 
स्थित हुए परमात्मा को खोजिए । सोचिए तो सही आप के पिता और पितामह 
कहाँ चले गये |” 

बेदिक विचार-धारा वह है, जो छठे इलोक में पिता ने पुत्र से कहा॥ 
मनुस्मृति से भी इसी तथ्य की पृष्टि होती है। वहाँ लिखा है--जो ब्राह्मण वेद 
पढ़े बिना, सन्तान उत्पन्न किये बिना तथा यज्ञों का अनुष्ठान किये ( ऋषि-क्रण, 
पितृ-ऋण और देव-कऋ्रण से उत्नण हुए ) बिना संन्यास धारण की इच्छा करता 
है, वह नीच गति को प्राप्त होता है । इस मान्यता के विपरीत मेधावी ने अपने 
पिता से कहा वह अवंदिक विवारधारा है। वह श्रमण विचारधारा का 
मन्तव्य है. ।! 

पौराणिक धर्म कृष्ण के व्यक्तित्व को केन्द्र विन्दु मान कर विकसित हुआ है ॥ 
कृष्ण का धर्म वंदिक रिद्धान्तों से भिन्न था । 

कृष्ण का व्यक्तित्व उत्पत्ति से अवैदिक था । ऐसे अभिमत को पूर्वपक्ष के 


१, महाभारत. शान्तिपब, अध्याय १७६, श्लोक ६-१४, १६, ३१-३८ 
२. मनुस्मृति ६३७ 
अनधीष्य द्विजो बेदान्‌, अनुस्पाद्य तथा सुतात्‌ । 
अनिष्ट्वा चेव यज्ञ रच, मोक्षमिच्छन्‌ जजत्यघः ॥ 
8. उत्तराध्ययन १४ 
४. जनंल आफ़ ओरियण्टल इच्स्टीट्यूट, भाग १३, नं० ३, पृष्ठ २३२-२३७ 


झ्३८ अतीस का अनावरण 


रूप में उद्धृत करते हुए लक्ष्मण शास्त्री ने लिखा .है---पौराणिक धर्म की एक 
विशेषता यह है कि उस के मुक़ाबले में यज्ञ-संस्था एकदम पिछड़ गयी। 
भागवतषर्म में वेद-विहित यज्ञों को दोषपृर्ण बतलाया गया हैं, उन को निन्‍्दा की 
गयी हैं । इस के आधार पर इतिहास के कई पण्डित यह सिद्ध करने का प्रयत्म 
करते हैं कि पौराणिक संस्कृति तथा वेदों की स्मृति में विरोध है और 
पौराणिक धर्म वास्तव में अवैदिकों के वेद-पूर्व काल से चलते आये धर्म की वह 
नवीन व्यवस्था है जिसे वैदिकों ने बड़े समन्वय पूर्वक तैयार किया है। उपपत्ति 
को सिन्ध प्रान्त में उत्खनन में पाये गये तीन हज़ार वर्षो के पूर्ववर्ती सांस्कृतिक 
अवशोषों से पुष्टि मिलतो है। यह अनुमान किया जाता है कि उस उन्नत संस्कृति 
के लोगों में योग-विद्या तथा लिग-रूप शिव की पूजा तो अवश्य विद्यमान थी, 
परन्तु उन में वेदों की याजशिक याने यज्ञ पर आधारित संस्कृति नहीं थी। इस 
अनुमान के लिए पर्याप्त सामग्री इस उत्खनन में पायी गयी हैं। ध्यानस्थ शिव 
की मूर्ति तथा पृजनीय शिश्न-समान लिंग वहाँ उपलब्ध हुए हैं ।'" 


मारकण्डेय पुराण में भी पिता और पुत्र का संवाद है। पिता का नाम 
भार्गव है और पृत्र का नाम है सुमति । भार्गव ने सुमति से कहां--पपृत्र ! पहले 
वेदों को पढ़ो, गुरुशुश्रूषा में संलग्न रहो, भिक्षान्त खाओ, फिर गृहस्थ बनो, यज्ञ 
करो, सन्तान उत्पन्न करों, वनवासी बनो फिर परिव्राजक--इस क्रम से ब्रह्म की 
प्राप्ति करो ।* पिता की वाणी सुन सुमति कुछ नहीं बोला । पिता ने अपनी बात को 
बार-बार दोहराया, तब सुमति मुसकान भरते हुए बोला--'पिता आपने जो उपदेश 
दिया, उस का में बहुत वार अभ्यास कर चुका हूँ। अनेक शास्त्रों और शिल्पों 
का भी में ने अभ्यास किया है। मुझे मेरे अनेक पूर्व-जन्मों की स्मृति हो रही 
है । मुझे ज्ञानबोध उत्पन्न हो गया है। मुझे-वेदों से कोई प्रयोजन नहीं है । 
मैं ने अनेक माता-पिता किये हैं । ” 


१. बे दिक संस्कृति का विकास, पृष्ठ १५४, १५४ 
२. मार्कण्डेय पुराण, अध्याय १०, श्लोक १०१३ 
३. मार्कण्डेय पुराण, अध्याय १०, श्लोक १४-२६ 


उपनिषद्‌ , पुराण और महामारत में भ्रमण संस्कृति का स्वर ३५ 


संसार परिवर्तन के लम्बे वर्णन के बाद सुमति ने कहा--पिता ! संसार- 
चक्र में भ्रमण करते-करते मुझे अब मोक्षप्राप्ति कराने वाला ज्ञान मिल गया है ! 
उसे जान लेने पर यह सारा छट्रगू, यजुः और साम संहिता का क्रिया-कलाप 
मुझे विगुण सा लूग रहा है। वह मुझे सम्यक्‌ प्रतिभासित नहीं हो रहा है । मुझे 
बोध उत्पन्न हो गया है । मैं गुरु-विज्ञान से तृतत और निरीह हो गया हूँ। मुझे 
बेदों से कोई प्रयोजन नहीं | पिता ! मैं किपाक फल के समान इस अधर्माद्य- 
श्रयी ( ऋगू, यजुः, साम धर्म ) को छोड़ कर परमपद की प्राप्ति के लिए 
जाऊंगा। 

पिता ने पूछा--पुत्र ! यह ज्ञान तुझे केसे सम्मव हुआ । सुमति ने कहा-- 
पिता, मैं पूर्वजन्म में परमात्मलीन ब्राह्मण संन्‍्यासी था। आत्म-विद्या में मुझे 
परानिष्ठा प्राप्त थी। में आचार्य हुआ। अन्त में मरते समय मुझे प्रमाद हो 
आया । एक वर्ष का होते-होते मुझे पूर्व-जन्म की स्‍्मृत हो आयी। मुझे जो 
जाति स्मरण ज्ञान हुआ है, उसे त्रयी धर्म का आश्रय लेने वाले नहीं पा सकते। 


यज्ञ 
सोलह ऋत्विकू, यजमान और उस की पत्नी--ये अठारह यज्ञ के साधन हैं । 
ये सत्र निकृष्ट कर्म के आश्रित और विनाशी हैं | जो मूढ़ यही श्रेय है इस प्रकार 
इन का अभिनन्दन करते हैं, ये बार-बार जरा-मरण को प्राप्त होते रहते हैं पु 
यज्ञ-संस्था की उपयोगिता के प्रति सन्देह को भावना आरण्यक काल में भी 





१. माकण्डेस पुराण, अध्याय १०, श्लोक २७, २८, ३२ 
एवं संसारचक्रे:स्मिन्भ्रमता तात संकटे । 
ज्ञानमेतन्मया प्राप्त॑ मोश्च-सम्प्राप्ति-कारकम्‌ ॥ 
बिज्ञातै तत्र सर्वोद्यं ऋग्‌-यजुः-सामसंहिता । 
क्रियाकलापो विग्युणो न सम्यक्‌ प्रतिभाति मे ॥ 
तस्माह यास्थराम्यहं तात ! त्यकत्वेमां दुःखसन्ततिम्‌ । 
ब्द्मीधम मधर्माद्यं किपकफलसब्विभग्‌ ॥ 

३, माकंण्डेय पुराण अध्याय १०. श्लोक ३४-४२ 
ज्ञानदानफल हातदह यज्जात्तिस्मर्ण मम । 

न हातव प्राप्यते तात ! तयीधर्मा अितै न रे: ॥ ४३ ॥ 

5. मुण्श्क पनिषह्‌ २७, पृष्ठ ३८ 


० क्षतीस का अनावरण 


उत्पन्न हो गयी थी । तत्त्वज्ञानो के लिए आध्यात्मिक यज्ञ का विधान होने लगा 
था। तैत्तिरीय आरण्यक में लिखा है-- ब्रद्या का साक्षात्कार पाने वाले विद्वान्‌ 
संन्यासी के लिए यज्ञ का यजमान आत्मा है! अन्तःकरण को श्रद्धा पत्नो है। 
शरीर समिधा है। हृदय वेदि है । मन्यु--क्रोध पशु है। तप अग्नि है और दम 
दक्षिणा है ।' 

ये स्वर इतिहास के उस काल में प्रबल हुए थे, जब श्रमण विचार-घारा 
करममंकाण्ड को आत्म-विद्या से प्रभावित कर रही थी ! 


१ लैत्तिरीय आरण्यक, प्रपाठक ३०, अनुवाक ६४, भाग २, पृष्ठ ७७६ 


डपनिषद्‌ , पुराण और महामारत में भ्रमण संस्कृति का स्वर | 


उपनिषदों पर शअ्रमण-संस्कृति का प्रमाव 


भारतीय साहित्य की दो धाराएँ मानो जाती हैं--वैदिक और श्रामणिक ! 
जैनों ओर बौद्धों का जो साहित्य है, उसे श्रामणिक ( श्रमण परम्परा का ) और 
शेष सारे साहित्य को बेदिक कहा जाता हैं। पर यह स्थापना निर्दोष नहीं हैँ । 
यहाँ श्रमणों के अनेक सम्प्रदाय रहे हैं--जैन, बौद्ध, आजीवक, गैरिक, तापस 
आदि ।' मूलाचार के अनुसार रक्तपट, चरक, तापस, प्रिव्राजक, शव, कापालिक 
आदि भी अवैदिक सम्प्रदाय थे .। सांख्य दर्शन वैदिक-धारा का प्रबल विरोधी 
था। उस ने श्वेताश्वतर, प्रइन, मैत्रायणी जैसे प्राचीन उपनिषदों को बहुत प्रभावित 
किया था । हे 

समय के प्रवाह में आजोवकों का आज अस्तित्व नहीं रहा पर उन का 
साहित्य सर्वथा लुप नहीं हुआ। उस ने वैदिक और अवंदिक सभी साहित्य 
धाराओं में स्थान पाया हैं। गैरिक, तापस आदि बैदिक परम्परा में बिलीन हो 
गये हैं पर उन का साहित्य उन की धारा में पूर्णतः विलीन नहों हुआ । उस का 
अपना स्व॒र आज भी मुखरित है । 

स्थानांग सूत्र से पता चलता हैं कि महावीर के युग में साहित्य की तीन 
धाराएँ प्रवाहित हो रही थीं-- लौकिक, वैदिक और सामयिक । राजनीति, 
अर्थनीति और कामनीति सम्बन्धी ग्रन्थ लौकिक साहित्य को कोटि में आते थे + 
ऋग्‌, यजु और साम--ये तीन वेद वैदिक-साहित्य के मुख्य ग्रन्थ थे । ज्ञान, दर्शन 
और चारित्र के निरूपक ग्रन्थ सामयिक या श्रामणिक साहित्य को धारा के थे । 





१. दहवेकालिक, हारिभद्वीय बृत्ति, पत्र ई८ 
२. मूलाचार ४६२ 
३. स्थानाग ३॥३।१८५६ 


छ्रे अतीत का अनावरण 





इस लेख में मेरा प्रतिपाद्य विषय यह हैं कि उपनिषद्‌ पूर्णरूपेण वैदिक 
धारा के ग्रन्थ नहों हैं। आज हम जिसे वदिक साहित्य मानते हैं, वह सारा बैदिक 
नहीं है किन्तु लोकिक, वंदिक, श्रामणिक--ल तीनों का संगम है। वह अनेक 
धाराओं का संगम है, इसी लिए उस में अनेक विरोधो धाराएंँ परिदृष्ट हो रही हैं । 

दूसरी घाराओं के संरक्षक ज॑से-ज॑से मिटते गये, वैसे वेसे उन का साहित्य 
अपने संरक्षकों के अभाव में वैदिक-धारा के प्रवरू प्रवाह में सम्मिलित होता 
गया । 


साहित्य की कसौटो 

वैदिक साहित्य का मुख्य भाग यज्ञ था। उस का विकास उत्तरोत्तर होता 
रहा । समूचा यजुर्वेद उसी से अनुप्राणित है! ब्राह्मण ग्रन्थों में यज्ञ की परम्परा 
और आगे बढ़ गयी थी । 

ओऔपनिषदिक धारा जिसे श्रमणों की धारा कहा जा सकता हैं, यज्ञों का 
विरोध करती थी। उस का प्रवाह अध्यात्म-विद्या की ओर धा । हम कौन हैं ? 
कहाँ से आये हैं ? क्‍यों आये हैं ? कहाँ जायेंगे ? आदि-आदि प्रश्नों पर विचार 
किया जाता था१ | अध्यात्म-विद्या श्रमण-साहित्य की कसौटी थी । 

त्रिवर्ग विद्या ( अर्थ, धर्म और काम ) लौकिक साहित्य की कसौटो थी | 
इन तीनों कसौटियों के आधार पर हम जान सकते हैं कि अमुक साहित्य किस 
घारा का है या किस धारा से प्रवाहित है ? 

आचार्य शंकर ने जिन दस उपनिपदों प्र भाष्य लिखा, वे प्राचीन माने 
जाते हैं। उन के नाम हैँ--ईश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक, माण्ड्क्य, तैत्तिरीय, 
ऐतरेय, छान्दोग्य और बुह॒दारण्यक । डाॉ० बेलकर और राताडे के अनुसार 
प्राचीन उपनिषदों में मुख्य ये हँ--छान्दोग्य, बृहदारण्यक, ईश, कठ, ऐतरेय, 
तैत्तिरीय, मुण्डक, कौषीतकि, केन और प्रइन । इन में से कुछ उपनिषदों में बेद 
एवं वेदिक धारा के प्रति जो विरोध है, उसे देख सहज ही प्रश्न होता है कि 
वेदों और उस की धारा का विरोध करने वाले उपनिषद्‌ क्‍या वंदिक साहित्य की 


१. केनोपनिषद्‌ ९ 
२. हिस्ट्री ऑफ़, इण्डियन फिलासफी, भाग २, पृष्ठ ८०-६० 


डपनिषदों पर श्रमण-संस्कृति का प्रभाव ४३ 


कोटि में आ सकते हैं? मुण्डक्रोपनिषद्‌ में वेदों को अपरा-विद्या कहा गया है । 
परा-विद्या, जिस से ब्रह्म की प्राप्ति होती हैं, उस से भिन्न है? । 


परा-विद्या अध्यात्म या आत्म-विद्या हैं। ऊक्तार के द्वारा उस आत्मा का 
ध्यान किया जाता था । प्रश्नोपनिषद्‌ में भो इसी तथ्य को विशेष अभिव्यक्ति 
हुई है। वहाँ बताया गया है कि ऋग्वेद के द्वारा साधक इस लोक को, यजुर्वेद 
के द्वारा अन्‍्तरिक्ष को और सामवेद के द्वारा तृतीय ब्रह्मलोक को प्राप्त होता है । 
इन से पर-बह्म की प्राप्ति नहीं होती । समग्र ओंकार के ध्यान से उस लोक की 
प्राप्ति होती है, जो गान्‍्त, अजर, अमर, अभय और पर हैं अर्थात्‌ उस से पर- 
ब्रह्म को प्राप्ति होतो है । नारद चारों वेदों और अन्य अनेक विद्याओं का पार- 
गामी था। उस ने सनत्कुमार से यही कहा--भगवन्‌ ! मैं मन्त्रत्रित्‌ नहीं हूँ।' 
इस से साधक के मन में वेदों के प्रति कोई उत्कर्ष की भावना उत्पन्न नहीं होती । 
यह भावना महाभारत और अन्य पुराणों में संक्रान्त हुई है। उन में ऐसे अनेक 
स्थल हैं, जहाँ आत्म-विद्या या मोक्ष के लिए बेदों की असारता प्रकट की गयी 
है। श्वेताश्वतर के भाष्य में आचार्य शंकर ने ऐसा एक प्रसंग उद्धुत किया हैं । 
बहाँ भुगु अपने पिता से कहुता हैं ++ 

“ब्यीधर्ममधर्मार्थ किपाकफलसब्निभम्‌ । 
नास्ति तात ! सुखं किचिदत्र दुःखदनाकुले ॥ 
तस्मान्‌ मोक्षाय यतता कथ॑ सेब्या सया त्रयों | 

त्रयी-धर्म अधर्म का ही हेतु है। यह किपाक ( सेमर ) फल के समाम हैं। 
है तात ! सकड़ों दुःखों से पूर्ण इस कर्म-काण्ड में कुछ भो सुख नहीं है। अतः 
मोक्ष के लिए प्रयत्न करने वाला में श्रयी-त्र्म का क्रिस प्रकार सेवन कर 
सकता हूँ । 


₹. मण्डूकीपनिषद्‌ १४१४ 

२ मुण्डकोपनिषद २५ 

३. मुण्डकीपनिषत २।६ 

४, प्रश्नोपनिषह ५॥७ 

६. छान्‍्दोरयोपनिषद ७१४२३-३ 
६. श्वेत्ताश्वतर, पृष्ठ २३ 


है] अतीत का अनावरण 


गोता में भो यही कहा गया है कि त्रयो-धर्म ( वैदिक कर्म ) में छगे रहने 
बाछ्े सकाम पुरुष संसार में आवागमन करते रहते हँ* । यज्ञों को श्रेय मानने 
वाले मूढ़ होते है । आत्म-विद्या के लिए वेदों की असारता और यज्ञों के विरोध 
में आत्म-यज्ञ की स्थापता किसी अवैदिक धारा की ओर संकेत करती है  । 

इस से वंदिक ऋषियों को उदार और सर्वग्राही' भावना के प्रति सहज ही 
आदर-भाव उत्पन्न होता है कि उन्होंने विरोधी धाराओं को भी किस प्रकार 
अपनी धारा में समन्वित कर लिया । 


शब्द-साम्य 

उपनिषदों में श्रमण-धारा के दर्शन का दूसरा हेतु शब्द-साम्य है। उन में 
ऐसे अनेक शब्द हैं, जिन का उपयोग श्रमण-साहित्य में अधिक हुआ है । छान्‍्दोग्य 
में कषाय शब्द राग-द्वेष के अर्थ में व्यवहृत है” । ज॑न-आगम साहित्य में यह इसी 
अर्थ में हजारों बार प्रयुक्त है, जबकि वैदिक साहित्य में इस अर्थ में उस का प्रयोग 
सहज लम्य नहों है | माण्डक उपनिषद्‌ का तायी' शब्द भी वैसा ही है। वह 
वैदिक साहित्य में प्रायः व्यवहृत नहीं है । जन और बौद्ध साहित्य में उस का प्रचुर 
व्यवहार हुआ है। रे 


विषय-साम्य 

विषय-वर्णन की दृष्टि से भी उपनिषदों के कुछ रिद्धान्तों का श्रमणों की 
सिद्धान्त-धारा से बहुत गहरा सम्बन्ध है। 

मुण्डक, छान्दोग्य आदि उपनिषदों में ऐसे अनेक स्थल हैं, जहाँ श्रमण 
विचार-धारा का स्पष्ट प्रतिबिस्व है। जर्मन विद्वान्‌ हर्टछे ने यह प्रमाणित किया 
है कि मुण्डकोपनिषद्‌ में रगभग जैन-सिद्धान्त जेसा वर्णन मिलता है और जैन 





१. भगवहगीता ६२१ 

२: मण्डूकोपनिषह १२७७, १० 

3. छान्दोग्य उपनिषद्द ८६१; बृहदारण्यक २२।६,१० 

४, छान्दोर्य उपनिषद ७२६, मृदित कषायाय 
हांकराचार्य ने इस के भाष्य में लिखा है-मृदित कथायाय वार्कादिरिब कषायो राग-इेषादि 
दोषः सत्त्वस्य र॑जना रूपत्वात्‌ू-। 

£. माण्डूक उपनिषद्ध ६६ 


उपनिषदों पर श्रमण-संस्कृति का प्रभाव जे 


पारिभाषिक शब्द भो वहाँ व्यवहृत हुए हैं* । 
उस प्राचीन काल में वेदों और उपनिषदों के अतिरिक्त ब्रह्म-विद्या विषयक 
साहित्य इलोक नाम से प्रसिद्ध था । द्वादशांगो के विवरण में सर्वत्र यह मिलता 
है कि प्रत्येक अंग में सख्येक इलोक ये । वेदिक, जैन और बौद्ध साहित्य से 
भिन्न पूवंवर्ती श्रमण-साहित्य भी विद्यमान था“। यह असम्भव नहीं कि उप- 
निषदों का ब्रह्म-विद्या सम्बन्धी विवरण व इलोक साहित्य किसी पूर्ववर्ती ब्रह्म- 
विद्‌ श्रमण परम्परा का आभारोी हैं। 
निर्गन्थ परम्परा में उद्दालक, नारद, वरुण, अंगक्र्षि (या अंगिरस ) 
याज्वल्क्य आदि प्रत्येक बुद्ध हुए हैं। उपनिषदों में भी इन का उल्लेख है । 
कहीं-कहीं तो विषय साम्य भी है । “जब तक लोकषणा हैं तब तक वित्तंषणा 
है । जब तक वित्तेषणा है तब तक लोकंषणा है । साधक लोक॑पणा और वित्तैषणा 
का त्याग कर गं.पथ में जाये, महापथ से न जायें--यह अहंत्‌ याज्ञवल्क्य ऋषि 
थे द.)75 
ने कहा | 
बृह॒दा रण्यक के याज्ञवल्क्य कुषीतक के पुत्र कहोल से कहते हैं--'यह वही 
आत्मा है, जिसे जान लेने पर ब्रह्म्ानी पुत्रषणा, वित्तेषण। और लोकैपणा से 
मुँह फेरकर ऊपर उठ जाते हैं। भिक्षा से निर्वाह कर सस्तुष्ट रहते हैं। 
१. इण्डो इरेनियन मूलग्रन्थ और संशोधन भाग ३ 
२. हण्डियन हिस्टोरिकन क्वाटर्ली, भाग ३, पृष्ठ ०७-३६ 
३- समबाय सूत्र १३६-१४६; नन्‍दी सूत्र ४४-५६ 
४. इयर [बवंप्वड वी तल काडणड एा कावीओ वशीसियापाट, 89 797. ऊैब्पल्ट 
+क्रापष्वांप्य, 70). 9., 92६2८ 5. 
एिस्ला झटॉफ्ट धीदाए ७४७8 डयली 4 कांप 35 उै०५॥६5४. 05 उंबिरंआ9 वी(दत्व(पा८, 
(पार प्प5६ 3ए6.. फिल्शा  किल्‍वादातव व|टाबसपाए. 98८४३ ८६ पीर फाषरोणशवा।र 
॥(९7४(७१८, 
&. उद्दालक, छान्‍्दोग्थ ५ 
नारद, छान्दोरय ७ 
बरुण, तैक्तिरीय ३४१ 
अंगिरस, मुण्डक १३२ 
याज्ञबल्क्य, बृहदारण्पक ३।४।१ 
4, हसिभासियाहं १२ 


३४६ अतीत का अनावरण 


दा जो पुत्रेषणा है, वही वित्तेषणा है। जो वित्तेषणा है, वही लोकै- 
चणा है" । 
इसिभासिय को याज्षवल्कय भी एषणा त्याग के बाद बृह॒दारण्यक के याज्ञ- 

बल्क्‍्य की भाँति भिक्षा से सन्तुष्ट रहने को बात कहते हैं _ । इस प्रकार दोनों की 
कथन-दौली में विचित्र समानता है। वेदिक विचार धारा में पृत्रंषणा के त्याग का 
स्थान नहीं है । उस के अनुसार सन्तानोत्पत्ति आवश्यक कर्म है। इसलिए सहज 
ही यह प्रश्न होता हैं कि बृह॒दारण्यक में एषणा त्याग का विचार कहाँ से आया ? 
इस आधार पर यह कल्पना होती है कि उपनिषद्‌ का कुछ भाग श्रमणों की 
रचना हैं अथवा श्रमण-संस्कृति से प्रभावित होने वाले ऋषियों की रचना हैं 
अथवा श्रमणों और वंदिक ऋषियों का मिला-जुला प्रयत्न है। कुछ और अतीत 
में जायें तो कहा जा सकता है कि यह क्रम आरण्यककाल तथा उस के पूर्व बेद- 
काल में ही प्रारम्भ हो गया था । अरुण, केतु और वातरशन ये तीन प्रकार के 
ऋषि थे, उन में वातरशन ऋषि श्रमण थे, भगवान्‌ ऋषभ के शिष्य थे। वे 
ऊर्वमन्थी ( ऊध्वरेता ) हो गये । उन के पास कुछ दूसरे कऋ्रषि जिज्ञासा लिये 
हुए आये । उन्हें पहले ही मालूम हो गया था, अतः वे उन के आने से पहले ही 
अन्तहित हो गये । योग सामर्थ्य से शरीर को सूक्ष्म बना 'कृष्माण्ड' नामक मन्त्र- 
वाक्य में प्रविष्ट हो गये । आने वाले ऋषिगण ने चित्त को शान्त किया और 
ध्यान से देखा तो उन्हें वे वातरशन श्रमण प्रत्यक्ष दोखे। वे वातरशन श्रमणों से 
बोले--आप क्यों अन्तहिंत हुए ? तब उन्होंने कहा--हम आप को नमस्कार करते 
हैं। आप हमारे स्थान पर आये हैं, हम आप की क्‍या परिचर्या करें ? तब 
आने वाले ऋषिगण ने कहा--वातरशन कऋ्रषि ! आप हमें वेसा पवित्र-शुद्धि का 
साधन बतलायें, जिस से हम पापरहित हो जायें। उन्होंने भाने वाले ऋषिगण 

१. बृहदारण्यक ३।६।१ 

३. हृसिभासियाहं १३॥१-२ 

३. बदिक कीदा, पृष्ठ ४७३ 

यह दाब्द ऋग्वेद १०,१३६,२ में मुनियों के लिए और तैस्तिरीय आरण्यक १२३२; १२४।४; 


२७७१; में ऋषियों के लिए आया है। नग्न साधु अभिप्रेत होते हैं, जिन का उल्लेख परबर्तोी 
साहित्य में बहुधा मिलता है 


उपनिषदों पर श्रमण-संस्कृति का प्रभाव ७ 


है. 
को शुद्धि का साधन बत॒लाया और वह कषिगण पाप-रहित हो गया । 


इस प्रकरण से यह प्रतीत होता है कि वैदिक ऋषि श्रमणों से मिलते थे 
ओर उन से आत्म-धर्म का बोध लेते थे । 

एम० विण्टरनिट्ज ने भर्वाचीन उपनिषदों को अवेदिक माना है" । किन्तु 
उक्त तथ्यों से यह प्रमाणित होता है कि प्राचीन उपनिषद्‌ भी पूर्णतः वैदिक 
नहीं हैं । 


: (६, तैत्तिरीयारण्यक, प्रपाठक २, अनुवाक ७, पृष्ठ १६७-१३६ 
३. प्राचीन भारतोय साहित्य, पृष्ठ १(६०-१६१ 


छ्८ अतीत का अनावरण- 


यज्ञ और अहिंसक परम्पराएँ 


यज्ञ भारतीय साहित्य का बड़ा विश्वुत शब्द है। इस का सामान्य अर्थ था 
देवपूजा । वंदिक विचार धारा के योग से यह विशेष अर्थ में रूढ़ हो गया-बैदिक 
कर्म-काण्ड का वाचक बन गया । एक समय भारतीयजीवन में यज्ञ संस्था की 
घूम थी, आज वह निष्प्राण-सी है। वेद-काल में उसे बहुत महत्त्व मिला और 
उपनिषद्काल में उस का महत्त्व कम होने लगा । 

ऋग्वेदकालीन मान्यता थी--'“जो यज्ञरूपी नोका पर सवार न हो सके, 
वे अधर्मी हैं, ऋणी हैं ओर नीच अवस्था में दबे हुए हैं ।' 


इस के विपरीत मुण्डकोपनिषद्‌ में कहा गया है--“यज्ञ विनाशो और दुर्बल 
साधन है । जो मूढ़ इन को श्रेय मानते हैं, वे बार-बार जरा और मृत्यु को प्राप्त 
होते रहते है ।” 


यज्ञ का विरोध 

श्रमण संस्थाएँ अहिसा-निष्ठ थों, इसलिए वे प्रारम्भ से यज्ञ का विरोध कर 
रही थों । उस का प्रज्वलित रूप हमें जैन साहित्य, बौद्ध साहित्य और महाभारत 
में मिलता है। महाभारत यद्यपि श्रमणों का विचार-प्रन्थ नहीं है, पर उस का 
एक बहुत बड़ा भाग उन की विचार-धारा का प्रतिनिधित्व करता है । सांख्य 
ओर शैव भी यज्ञ-संस्था के उतने ही विरोधी रहे हैं, जितने जेन और बौद्ध । 


९, ऋग्वेद संहिता १०४४४ 
न मे शेकुर्य ज्ञियां नावमारूहमी मैंव ते न्‍्यविशन्ति केपयः । 

२. मुण्डकोपनिषद १२।७ 
प्लबा होते अढढा यज्ञरूपा अष्टादशोक्तमबर' ग्रेषु कर्म । 
एतचछू यो येडइभिनन्दन्ति मूढा जरामृत्यु' ते पुनरेवापि यन्ति ॥ 


यज्ञ और अहिसक परम्पराएँ रू 
धन 


प्रजापति दक्ष के यज्ञ में शिव का आह्वान नहीं किया गया । महषि दघीचि ने 
अपने योग बल से यह जान लिया कि ये सब देवता एकमत हो गये हैं, इसलिए 
उन्होंने शिव को नि्मन्त्रित नहीं किया है।' उन्होंने प्रजापति दक्ष से कहा-- 
में जानता है, आप सब लोगों ने मिल-जुल कर, शिव को निमन्त्रित न करने का 
निश्चय किया है, परन्तु में शंकर से बढ़ कर किसी को देव नहीं मानता । 
प्रजापति दक्ष का यह विश्ञाल यज्ञ नष्ट हो जायेगा । आख़िर वही हुआ | पार्वतो 
के अनुरोध पर शिव ने वीरभद्र की सृष्टि की । उस ने प्रजापति दक्ष के यज्ञ का 
विघ्वंस कर डाला । 

यह कथा बताती है कि शिव उस संस्कृति के थे, जिसे यज्ञ मान्य नहीं था । 
इसी लिए देवताओं ने उन्हें निमन्त्रित नहीं किया था । 

सांख्य कारिका में स्पष्ट है कि सांख्य लोग यज्ञ में विश्वास नहीं करते थे । 
थे इसे हेय मानते थे । 

मह॒षि कपिल और स्यूमरश्मि के संवाद में भो यही प्राप्त होता है । 
स्यूमरश्मि हिंसा का समर्थन करता है और मह॒थि कपिल अहिंसा की प्राचीन 
प्रम्परा को पुष्ट करते हैं। उन्होंने त्वष्टा के लिए नियुक्त गाय को देख कर 
निश्वास लेते हुए कहा--'हा वेद ! तुम्हारे नाम पर लोग ऐसा-ऐसा अनाचार 
करते हैं ।' 

स्यूमरश्टिम ने कहा-- आओ बेदों की प्रामाणिकता में सन्देह करते हैं ।” 

मह॒षि कपिल बोले--'मैं वेदों की निन्‍्दा नहीं करता हूँ । किन्तु वैदिक मत 
से भिन्न दूसरा सत है--कर्मों का आरम्भ न किया जाये--उस का प्रतिपादन 
कर रहा हैं। यज्ञ आदि कार्यों में आलम्बन ( पशु-वध ) न करने पर दोष नहीं 
होता और बालम्बन करने पर महान्‌ दोष होता है । में अहिंसा से परे कुछ भी 
नहों देखता ” 

राक्षस नाग आदि यज्ञविरोधी थे। पुराणों के अनुसार असुर आहत धर्म के 


१. महाभारत शान्तिपब, अध्याय २८४ । श्लोक १६ 

२. महाभारत शान्तिपव , २८४ ! श्लोक २१ 

३. महाभारत शान्तिपर्ब, अध्याय २८४ । श्लोक २६-५० । 
४. बही २६८, श्लोक ७-१७॥ 


३७ अतोत का अनावरण 


अनुयायी हो गये थे । रावण ने भी राजा मझुत.को हिंसात्मक यज्ञ से विमुख 
किया था । 


यज्ञ के प्रकार 
यज्ञ के मुख्य तीन प्रकार मिलते हैं 
( १ ) औषधि-यज्ञ, जिस में फल-फूल आदि का व्यवहार होता। 
(२) प्राणि-यज्ञ, जिस में पशु और मनुष्य की बलि दी जाती । 
( ३ ) आत्मयज्ञ, जो आध्यात्मिक ब्रत से सम्पन्न होता । 


औषधि यज्ञ 

'अजैर्यष्टव्यम्‌--इस वैदिक श्रुति का अर्थ-परिवर्तत किया गया, तब पशु- 
अलि प्रचलित हुई । इस से पूर्व औषधि-यज्ञ किये जाते थे । महाभारत का एक 
प्रसंग है--एक बार ब्रह्म-क्रषि यज्ञ के लिए एकत्रित हुए । उस समय देवताओं 
ने उन से कहा--अज से यज्ञ करना चाहिए और इस प्रकरण में अज का बर्थ 
अकरा ही हैं । ब्रह्मषियों ने कहा-- यज्ञ में बीजों द्वारा यजन करना चाहिए, यह 
वैदिक श्रुति है। बीज का नाम ही अज हैं, बकरे का बध करना उचित नहीं । 
यह सत्ययुग चल रहा है, इस में पशु का वध कैसे क्रिया जा सकता है?” देवता 
और ऋषि संवाद कर रहे थे, इतने में राजा वसु उस मार्ग से निकछा। वह 
सत्यवादी था। सत्य के प्रभाव से उपरिचर था--आकाश में चलता था। उसे 
देख ब्रह्मषियों ने देवताओं से कहा--वसु हमारा सन्देह दूर कर देगा। वे सब 
उस के पास गये । प्रश्न उपस्थित किया। राजा ने दोनों का मत जान अपना 
निर्णय देवताओं के पक्ष में दिया । वह जान-बूझ कर असत्य बोला, अत: ब्रह्मियों 
ने उसे शाप दिया और वह आकाझ से नीचे गिर पाताल में चला गया ।४ 

जैन साहित्य में भी “अजेर्यष्टव्यम्‌--इस विवाद का उल्लेख मिलता हैँं। एक 
बार साधु-परिषद्‌ में 'अज' शब्द को ले कर विवाद उठ खड़ा हुआ । उस समय 


३. विष्णुपुराण ३३१७, १८। 

२. तिषष्टि शलाका पुरुष चरित्र पर ७, सर्ग २, पत्र ७। 

३. महाभारत, शान्तिपव , अध्याय ३३७ । श्लोक ३-६ 

४. महाभारत, शास्तिपर्ब, अध्याय ३३७ | श्लोक ६-१७ 


यज्ञ और अहिंसक परस्पराएँ ५१ 


जटषि तारद ने कहा--जिस में अंकुर उत्पन्न करनें को शक्ति नष्ट हो गयो, वैसा 
तीन वर्ष पुराना जो अज' कहलाता है। पर्वत ने इस का प्रतिवाद किया। बह 
बोला--अज का अर्थ बकरा है ।!* 


उस परिषद्‌ में पर्वत का अर्थ मान्य नहीं हुआ । वह क्रूद् हो कर वहाँ से 
खला गया | उस ने महाकाल असुर से मिल जाल रचा । स्थान-स्थान पर यह 
प्रचार शुरू किया--“पशुओं की सृष्टि यज्ञ के लिए की गयी है। उन का वध 
करने से पाप नहीं होता किन्तु स्वर्ग के द्वार खुल जाते हैं ।” राजा सगर को 
विश्वास दिला कर पर्वत ने साठ हजार पशु यज्ञ के लिए प्राप्त किये। मन्त्रोच्चारण 
पूर्वक उन्हें यज्ञ-कुण्ड में डालना शुरू किया । महाकाल असुर ने दिखाया कि वे 
सब पशु विमान में बैठ सदेह स्वर्ग जा रहे हैं। उस माया से लोग मूढ़ हो 
गये । यज्ञ में मरने को स्वर्ग प्राप्ति का उपाय मानने लगे । राजा वसु की सभा 
में भी नारद और पर्वत का विवाद हुआ | राजा वसु ने पर्वत की माँ ( अपने 
गुरु को पत्नी ) के आग्रह से पर्वत का पक्ष ले अज का अर्थ बकरा किया। 
उस ने कहा--'पर्वत जो कहता है, वह स्वर्ग का साधन है। भय-सुक्त हो कर सब 
लोग उस का आचरण करें । इस असत्यवाणी के साथ-साथ वसु का सिंहासन 
भूमि में धेंस गया ।. 

इन दोनों आख्यानों से हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि प्रारम्भ में वैदिक 
लोग भो यज्ञ में पशु-बलि नहीं देते थे । महाभारत के अनुसार वह देवताओं और 
उत्तर पुराण के अनुसार महाकाल असुर ओर पव॑त ब्राह्मण के आग्रह से शुरू हुई । 


१. उत्तरपुराण, पव (६७, श्लोक ३२६-२१२ 
गच्छस्येब॑ तयो: काले कदाचित्साधुसंसदि । 
अजेहोतिव्ममित्यस्य वाक्धस्यार्थ प्रूपणे ॥ 
विवादो5प्वृ न्महांस्तत्र विगताडुरशक्तिकम्‌ । 
यहनोज॑ त्रिवर्ष स्थमजमिर्यभिधोयते ॥ 
तद्ठिकारेण सप्तार्चिमुखे देवार्च न बिदः । 
बदन्ति यज्ञमित्याख्यदनुपद्धति नारदः ॥ 
पर्व तोंउष्यजशब्देन पशुभेद: प्रकीतितः । 
यज्ञो उग्नौ तद्विकारेण होत्रमित्यवदद्विधी: ॥ 

३, वही. पर ६७३४३-३६२ 
३, बही, पर्ब ६७, श्लोक ४१३-४३६ 


७२ अतीत का भ्नावरण 


राजा वसु पहले पशु-यश्ञ का विरोधी और अहिसाप्रिय था। उस ने एक 
बार यज्ञ किया । उस में किसी पशु का वध नहीं हुआ । उस ने जंगल में उत्पन्न 
फल-फूल आदि पदार्थ हो देवताओं के लिए निश्चित किये । उस समय देवाधिदेव 
भगवान्‌ नारायण ने प्रसन्न हो कर राजा को प्रत्यक्ष दर्शन दिया, किन्तु दूसरे 
किसी को उन का दर्शन नहीं हुआ । 

इस प्रकरण से स्पष्ट ज्ञात होता है कि वसु अहिसा-धर्मी और निराशी- 
कामनाओं से मुक्त था। उस ने सम्भव है परम्परा के निर्वाह के लिए यज्ञ किया । 
पर उस का यज्ञ पूर्णतः ओषधि-यज्ञ था। इस से यह भो स्पष्ट होता है कि 
श्रीकृष्ण भी पशु-बलि के नितान्त विरोधो थे। उन्होंने वसु को दर्शन इसीलिए 
दिया कि उस ने अपने यज्ञ में पशु-बलि का सर्वथा तिरस्कार किया था । 


प्राणि-यज्ञ 

जैन-पुराणों के अनुसार पशु-बलि वाले यज्ञों का प्रारम्भ वीसवें तीथंकर 
मुनि सुबत के तीर्थकाल में हुआ। यहो काल राम-लक्ष्मण का अस्तित्व काल है। 
इस काल में महाकाल असुर और पव॑त के द्वारा पशु-यज्ञ का विधान किया 
गया। महषि नारद ने उस का घोर विरोध किया था ।* 


वैश्य तुलाधार ने पशुहिसा का विरोध किया तो मुनि जाजलि ने उसे 
नास्तिक कहा । इस पर तुलाधार ने कहा--जाजले ! में नास्तिक नहीं हूँ । और 
यज्ञ का निन्‍दक भी नहीं हूँ । में उस यज्ञ की निन्‍्दा करता हूँ, जो अर्थलोलुप 
नास्तिक व्यक्तियों द्वारा प्रवरतित है । हिसक यज्ञ पहले नहीं थे। यह महाभारत 


१, ( क ) महाभारत श्ञान्तिपर्व , अध्याय ३३६, श्लोक १०-१२ 
सम्भू ता; सर्वसंभारास्तस्मित्‌ राजन महाक्रतौ । 
न तत्र पशुघातो5भ्रूद स राजेब॑ स्थितो5भव््‌ ॥ 
अहिसः शुचिरक्षुद्रो निराशीः कमंसंस्तुतः । 
आरण्यकपदोह भ्वूता भागास्तत्रोपकल्पिताः ॥ 
प्रीतस्ततोपस्य भगवान्‌ देवदेव: पुरातन: । 
साक्षाव्त दर्शयामास सो६रृश्यो उन्‍येन केनचित्‌ ॥ 

२. उत्तरपुराण, पव्‌ ६७, श्लोक ३२७-३८७ 

६. उत्तरपुराण, पर्व ६७, श्लोक ३८१-४४६ 

2. महाभारत, शान्तिपवं, अध्याय २६३ । श्लोक २-१८ 


यज्ञ ओर अर्द्सिक परम्पराएँ ष्य्दू 


से प्रमाणित होता है। राजा विचरन्नु ने देखा--यज्ञशाला में एक बैल की गरदन 
कटी हुई है, बहुत-सो गौएँ आर्तनाद कर रही हैं और कितनी ही गौएँ खड़ी 
हैं। यह देख राजा ने कहा--गौओं का कल्याण हो । यह तब कहा जब हिंसा 
प्रवृत्त हो रही थी)। जैन साहित्य में मिलता है कि ऋषभ पुत्र भरत के द्वारा 
वेदों की रचना हुई थी। उन में हिसा का विधान नहीं था । बाद में कुछ व्यक्तियों 
द्वारा उन में हिंसा के विधान कर दिये गये । इस विषय में महाभारत की भी 
सहमति है कि वेदों में पहले हिसात्मक विधान नहीं थे । वहाँ लिखा है--सुरा, 
आसव, मधु, मांस, मछली, तिछ और चावल की खिचड़ी--इन सब वस्तुओं को 
धुर्तों ने यज्ञ में प्रचलित कर दिया है। वेदों में इत के उपयोग का विधान नहीं 
है । उन धूतों ने अभिमान, मोह, और लोभ के वशीभूत हो कर उन वस्तुओं के 
प्रति अपनी लोलपता ही प्रकट की है*। 


जैन साहित्य का उल्लेख है-- ऋषभ पुत्र भरत द्वारा स्थापित ब्राह्मण 

स्वाघ्यायलीन थे । फिर बाद में उन का स्थान लालची ब्राह्मणों ने ले लिया । 
महाभारत में भो ऐसा उल्लेख मिलता हैं। वहाँ लिखा है-- प्राचीन काल के 
ब्राह्मण सत्यन्यज्ञ और दम-यज्ञ का अनुष्ठान करते थे। वे परम पुरुषार्थ--मोक्ष 
के प्रति लोभ रखते थे। उन्हें घन को प्यास नहीं रहती थी । वे उस से सदा 
तृप्त थे। वे प्राप्त बस्तु का त्याग करने वाले और ईर्ष्या-देप से रहित थे। के 
शरीर और आत्मा के तत्व को जानने वाले और आत्म-यज्ञ पारायण थे। के 
ब्राह्मण वेद के अध्ययन में तत्पर रहते थे। स्वयं सन्तुष्ट थे और दूसरों को 
सन्‍्तोष की शिक्षा देते थे ।' * 
१. महाभारत, श्ान्तिपर्व, अध्यायर६ ५ । श्लोक २-३ 

छित्नस्थूर्ण वृष हृष्ट्वा बिलापं च गयां भृशम्‌ । 

गोग्रहे यज्ञवाटस्य प्रेक्षमाणः स पाथित्: ॥ 

स्वस्ति गोभ्योउस्सु लोकेषु तती निर्बचचनं कृतम्‌ । 

हिसायां हिं प्रवृत्तायामाशी रेषा तु कल्पिता ॥ 
२. महाभारत, शान्तिपव, अध्याय २६४६, श्लोक ६-१० 

सुरा मर्स्या मधु मांसमासब कृसरौदनम्‌ । 

धूर्तें: प्रवर्तित होतन्ने तह बेदेधु कब्पितम्‌ ॥ 
३. महाभारत, ज्ञान्तिपव अध्याय २६३, श्लोक १८-२९ 


डे अतीत का अनावरण 


वैश्य तुलाधार ने उक्त बांत ब्राह्मण ऋषि जाजलि से कही । इस में उस 
प्राचीन परम्परा की सूचना हैं जिस के अनुयायी ब्राह्मण भी अहिसा-प्रधान थे । 


आत्म-यज्ञ 

नतमि, अरिष्टनेमि, पाइवं ओर महावीर--इन चार तीर्थंकरों के काल में हिसा- 
पूर्ण यज्ञ का प्रतिरोध होता रहा ! हिंसा के जो संस्कार सुदृढ़ हो गये थे, बे एक 
साथ ही नहीं टूटे । उन्हें टूटते-टूटते लम्बा समय लगा। 

तोथंकर अरिष्टनेमि के तीर्थकाल में हिंसक यज्ञ के विरोध में आत्म-यज्ञ का 
स्वर प्रबल हो उठा था। श्रीकृष्ण, जो अरिष्टनेमि के चचेरे भाई थे, आत्म-यज्ञ 
के प्रतिपादन में बहुत प्रयत्नशील थे । अरिष्टनेमि और क्रष्ण दोनों के समबेत 
प्रयत्व ने जो विद्येष स्थिति का सूत्रपात किया, उस का परिणाम भगवान्‌ महा- 
बीर और बुद्ध के अस्तित्वकाल में संदृष्ट हुआ । 

राजा विचरन्नु का वह स्वप्न साकार हो उठा--'धर्मात्मा मनु ने सब 
कार्मो में अहिंसा का ही प्रतिपादन किया है। मनुष्य अपनी ही इच्छा से यज्ञ की 
बाह्य वेदी पर पशुओं का बलिदान करते हैं । विद्वान्‌ पुरुष प्रमाण के द्वारा धर्म 
के सूक्ष्म स्वरूप का निर्णय करें । अहिसा सब धर्मों में ज्येष्ठ है । यह जान वेद को 
फल-श्रुतियों--काम्य कर्मों का परित्याग कर दें । सकाम कर्मों के आचरण को 
अनाचार समझ उन में प्रवृत्त न हों ।' 


उञ्छ वृत्ति ऋषि के यज्ञ में धर्म ने मृग का रूप धारण कर यही कहा था--- 
अहिंसा ही पूर्ण धर्म है। हिंसा अधर्म है।* 





१. महाभारत, शान्तिपब॑, अध्याय २६४५, श्लोक ६-७ 
२. महाभारत, शान्तिपव, अध्याय २७२, श्लोक २० 
अहिसा सकलो धर्मों हिंसाधर्मस्तथाहितः । 


यज्ञ ओर अहिंसक परम्पराएँ जज 


जेन धर्म के पूर्मज नाम 


बातरशन श्रमण 
जैन-धर्म इतिहास के आलोक में अट्टाईस-सौ वर्ष पुराना है। पर साहित्य के 
आलोक में वह और हज़ारों-हज्जारों वर्ष पुराना है। वह श्रमण परम्परा का 
प्राचीनतम रूप है । वह विभिन्न युगों में विभिन्न नामों द्वारा अभिहित होता रहा 
है। वैदिककाल से आरण्यक काल तक वह वातरशन मुनि या वातरशन श्रमणों 
के धर्म के नाम से विश्वत रहा हैं। ऋग्वेद में वातरशन मुनि का उल्लेख 
मिलता है'-- 
'मुनयो वातरशना: पिशड्गा बसते मला।' 
तैत्तिरीय आरण्यक में केतु, अरुण और वातरशन ऋषियों की स्तुति की 
गयो है 
केतवों अरुणासइच ऋषयो  वातरशना: | 
प्रतिष्ठा शतधथा हि. समाहितासों सहख्रधायसम्‌ ।* 


आचार्य सायण के अनुसार केतु, अरुण ओर वातरशन ये तोनों ऋषि-संघ 
थे। वे अप्रमत्त थे । इन की उत्पत्ति प्रजापति से हुई थी। प्रजापति में सृष्टि- 
रचना को कामना उत्पन्त हुई। उस ने तप तपा--सृष्टि-रचना के लिए पर्या- 
लोचना को । शरीर को प्रकम्पित किया । उस प्रकम्पित शरीर के मांस से तीन 


१. ऋगबेद संहिता, १०१११३६॥२ 
२. तैत्तिरीय आरण्यक, १२१।३,१२४, १३ १६ 
8. बही, १२१३, भाष्य : 


केट्वरुणबातरशनशइब्दा ऋषिसंघानाचश्षते। ते सर्वेदपि ऋषिसंघाः समाहितासोंपमत्ताः 
सन्तः, 'उपदधतु । 


््््‌ अतोत का अनावरण 


ऋषि उत्पत्त हुए--अरुण, केतु और ब[तरशन ! उस के नखों से वैखानस और 
बालों से बालखिल्य मुनि उत्पन्न हुए ।' 


इस सृष्टि-क्रम में सर्व-प्रथम ऋषियों की उत्पत्ति बतलायों गयी है। इस से 
स्पष्ट है कि यह घामिक-सृष्टि का उत्पत्ति-क्रम है। जैन-साहित्य के सन्दर्भ में इस 
उत्पत्ति-क्रम की व्याख्या इस प्रकार की जा सकती है--भगवान्‌ कऋषभ जब 
दोक्षित हुए तब उन के साथ-साथ चार हज़ार व्यक्ति दोक्षित हुए थे। भगवान्‌ 
कऋषभ ६ मास का अनशन स्वीकार कर कायोत्सर्ग मुद्रा में खड़े हो गये । कुछ 
दिनों तक अन्य मुनि भगवान्‌ की प्रतीक्षा करते रहे । भगवान्‌ कुछ नहीं बोले 
तब वे भूख-प्यास से संत्रस्त हो वल्कलूघारी तापस, परिव्राजक आदि हो गये । 
भगवान्‌ के पौत्र मरीचि से योग-शास्त्र और सांख्य-शास्त्र का प्रवर्तन हुआ । 
भगवान्‌ ऋषभ ने धर्म-सृष्टि की रचना की, उस के साथ-साथ अनेक संघ सृष्ट 


१. बही १२३॥२,३ : 
स तपो5तप्यत् । से तपस्तप्त्वा । शरीरमधूनुत । 
तस्म यन्मासमासीत । तती5रुणाः केतवों बातरशना । 
ऋषय उदतिष्ठत्‌ । ये नखाः | ते बेखानसाः । 
ये बाला: । ते बालखिल्या: । 

2२. महाप्रुराण' १८॥३ 

३. महापुराण १८१४-४६ : 
केचिद्‌ बल्कलिनो भ्रूत्वा फलान्यखादत्‌ पशु: पयः । 
परिधाय परिजीर्ण कौपोन चक्रकुरीप्सितस्‌ ॥ 
अपरे भल्‍्मनोद्युण्स्य स्त्रान्‌ देहात जटिनो भवन । 
'एकदण्डघराः केचित के चिच्चासं स्त्रिद ण्डिनः ॥ 
प्राण रातस्तिदेत्यादि वेषे व वृतिरे चिरस्‌ । 
वन्ये: कशिपुभि: स्वच्छे : जले: कन्हादिभिश्च ते ॥ 
भरताह बिभ्यतां तेषा देशत्यागः स्वतो5भवत्‌ । 
ततस्ते बनमाशित्य तस्थुस्तत्र कृतोटजा: ॥ 
तदा संस्तापसाः पूर्व परिबाजश्च केचन । 
पाषण्डिनां ले प्रथमे बभूबुर्मोहदूषिताः ॥ 

3, वही १८६१-६२ : 
मरोचिश्च पुरोर्नप्ता परिवाड भ्रूय मास्थितः । 
तदुषज्मभ्द योग-शास्त्रं तन्‍्त्र च कापिलम ॥ 
यैनाय॑ मोहितो लोक: सम्यगज्ञानपराइमुख:। 


जैन धम के पूवण नाम जऊ 


हो गये । यद्यपि वे सब भगवान्‌ के प्रति श्रद्धानत थे, फिर भी उन का सीधा 
सम्बन्ध उन से नहीं रहा। उन की परम्परा वातरशन श्रमणों से ही सम्बद्ध रही ।* 


श्रीमद्भागवत से इसो तथ्य की पृष्टि होती है कि वातरशन श्रमणों के धर्म 
का प्रवर्तत भगवान्‌ ऋषभ ने किया था--धर्मान्‌ दर्शयितुकामो वातरशनानां 
श्रमणानामृषी णामूर्ध्वमन्थिनां शुक्लया तन्‍्वावततार ।' 
भगवान्‌ ऋषभ के नौ पुत्र भी वातरशन श्रमण बने थे -- 
'नवाभवन्‌ महाभागा मुनयों ह्ार्थशंसिनः । 
श्रमणा वातरशना आत्मविद्याविशारदा: ॥* 


तैत्तिरीय आरण्यक का निरूपण रूपक की भाषा में हैँ। प्रजापति का 
शरीर-प्रकम्पन, उस के शरीर-मांस से अरुण, केतु और वातरशन ऋषियों की 
उत्पत्ति, इस का अर्थ महापुराण और श्रीमद्भागवत के सन्दर्भ में यह होता है 
कि भगवान्‌ ऋषभ तपस्या के बाद जब गतिशील बने तब अनेक ऋषि-संधों की 
सृष्टि हुई। इन से यह स्वतः फलित होता है कि श्रीमद्भागवत का ऋषभ ही 
तैत्तिरीय आरण्यक का प्रजापति है। 

प्रारम्भ में अहण और केतु भी ऋषभ के शिष्य रहे हैं--यह मानना निरा- 
धार नहीं है। तैत्तिरीय आरण्यक् १२५।१ में आरुण को स्वयम्भू बताया गया 
है--- आरुण: स्वयम्भुव: । 


महापुराण ( १८६० ) में भी यही लिखा है कि उस समय स्वयम्भू ऋषभ 
को छोड़ कर अन्य किसी को देव नहीं माना जाता था-- देवतान्तरं तेषा- 
मासीन्मुक्त्वा स्वयम्भुवम्‌ ।” जो व्यक्ति आरुण-केतुक अग्नि का चयन करता है, 
उस के लिए जल भी अहिसनीय हैं-- 


अधातुका आप:। ये एतमग्नि चिनुते ९ । 





३, शभ्रीमहृर्भागवत्त ६।३॥२० 
$. श्रीमदृभागवत ११॥२२० 
४. तैत्तिरीय आरण्यक १५२६७ 


८ अदीस का अनावरण 


भाष्य--'य एतमारुणकेतुकमर्म्ति चिनुते यहचैवं वेद तमेन॑ श्रत्योदकान्युदक« 
बर्तीनि मीनादोनि, अघातुकानि अहिंसकानि भवन्ति । आपोष्यधातुका: उदक-मरणं 
न भवेदित्यथ्थ: ।' 
अहिंसा की इस सूक्ष्म धारणा से हम सहज ही इस निष्कर्ष पर पहुँच जाते 
हैं कि आरुण और केतु ऋषिगण भी प्रारम्भ में ऋषभ से सम्बन्धित थे । किन्तु 
अन्त तक जैत-धर्म के पूर्वज के रूप में वातरशन श्रमण हो थे । वे ऊर्घ्वमन्थी हो 
गये थे । वात्य' शब्द भी वातरशन शब्द का सहचारी रहा है।' 
आहत, नि्ग्रन्थ ओर जेन 
जैन धर्म का दूसरा मुख्य नाम आहंत' रहा है। भगवान्‌ अरिष्टनेमि से 
पहले ही यह प्रचलित हो गया था। भगवान्‌ अरिष्टनेमि के तीर्थकाल में प्रत्येक 
बुद्ध भो अर्हत्‌ कहलाते थे । 
पद्मपुराण: और विष्णुपुराण में भो धर्म के लिए आहंतधर्म का प्रयोग 
मिलता है । 
आहत सर्वमेतच्च मुक्तिद्वारमसंवुतम्‌ । 
धर्माद्‌ विभुक्तेरहों$य॑ नैतस्मादपरः पर: ॥। 
१ आल ँ 9 -. क बे 
मत्स्यपुराण में जिन-धर्म और देवीभागवत में जैन-धर्म के ये ताम व्यवहृत 
हुए हैं । 
गत्वाथ मोहयामास रजिपुत्रान्‌ वुहस्पति:। 
जिनधर्म समास्थाय वेदबाह यं स वेदवित्‌ ।॥ 
छद्मरूपधर सौम्यं॑ बोधयन्तं छलेन तान्‌ । 
जनधमंकृत स्वेन यज्ञनिन्दापरं तथा ॥ 
१. तै क्तिरीमआरण्यक, १२६७, भाष्य-- 
२. बही २७४१ : 
वातरशना ह वा ऋषयः श्रमणा ऊर्ध्व मल्थिनो बश्ृूबुः । 
३. इसिभाषिय १-२० : 
४. पहुमपुराण १३॥३६४० : 
£, विष्णुपुराण ३।१८।१२: 


है. मरस्यपुराण ४१श४४ : 
७, देवीभागवत ४१३४४ : 


बैन धम के पूजज नाम घ९ 


वैदिक और पौराणिक साहित्य में निम्न॑न्थ धर्म के रूप में जेन-धर्म का उल्लेख 
नहीं हुआ है । 

आचार्य सायण ने अपने भाष्य में एक स्थान पर निर्ग्रन्थ सम्बन्धी एक वाक्य 
उद्धृत किया है*--कन्थाकौपीनोत्तरासड्गांदीनां त्यागिनों यथाजातरूपधरा 
निग्नंन्था निष्परिग्रहा:--इति संवर्तश्रुतिः ।' 

जबालोपनिषद्‌ में भी निर्भ्न्य का उल्लेख मिलता है । 


आहत शब्द की मुख्यता भगवान्‌ पाश्वनाथ के तीर्थ तक रहो। भगवान्‌ 
महावीर के तीर्थकाल में निर्ग्रन्य शब्द प्रधान हो गया । महावीरकालीन साहित्य 
में मुख्यतया “निरगंथं पावयर्ण --/निग्नन्थ-प्रवचन' का ही मुख्य निर्देश मिलता 
है। बौद्ध-साहित्य में भगवान्‌ महावीर को “निग्गंठ नायपृत्त' कहा गया है। जैन- 
श्रमणों के लिए बार-बार 'निर्गंठ' शब्द का प्रयोग किया गया है। अशोक के 
शिलालेख में भी “निर्गंठ) का उल्लेख मिलता है--इमे वियापटा होहंति ति 
निग्गंठेसु पि मे कटे ।' 

जैन-आगमों में--'सोच्चाणं जिण-सासणं”, “अणत्तरं घम्म मिर्ण जिणाणं', ४ 
“जिणमय!, पजणवयण *, जैसे प्रयोग मिलते हैं, किन्तु जैन-धर्म जैसा स्पष्ट 
प्रयोग नहीं मिलता । भगवान्‌ महावीर के बाद आठ गणघरों या आचारयों तक 
निम्नन्थ शब्द मुख्य रहा “श्री सुधर्मस्वामिनोष्टो सूरोत्‌ यावत्‌ निर्ग्नन्थाः साधवो- 


अनगारा इत्यादि सामान्यार्थाभिधायिन्यास्यासीतु' 
दिगम्बर-इवेताम्बर बीज प्रस्फुटित हुए तब से भिन्‍न-भिन्‍न गछुछों की 


स्थापना होने लगी । “नि््रन्थ' शब्द गौण हो गया और 'जन' शब्द प्रधानतया 
प्रयुक्त होने लगा । 





१. तैत्तिरीय आरण्यक १०६३, भाग-३, पृष्ठ ७७८ : 

२. प्राचीन भारतोम अभिलेखसों का अध्ययन, द्वितीय ख़ण्ड, पृष्ठ १६ : 
9. दद्यवैकालिक ५।२६ : 

४, सूत्रकृतांग 

&. दद्यवै।कलिक६३।१ ५ 

६. उत्तराध्ययन ३६॥२६० 

७, पट्टावलि समुच्च तपागच्छ पट्टावलि, पृ० ४६ 


७० अतीत का अनावरण 


विशेषावइ्यक भाधष्य में “जन तोर्थ', “जैन समुद्घात” आदि प्रयोग प्राप्त 
होते हैं । 

इस मध्यकाल में “आहत” और “निर्ग्रन्थ धर्म! का प्रयोग गौण रूप में होने 
लगा, जित-धर्म' का प्रयोग प्रधान बन गया | 





१, क, विश्येषाबश्यक भाष्य, गाथा १०४३; जैेणं लिल्‍्थ॑ । 
ख, वही गाथा १०४४, १०४६ : तित्यै--जहरण 
ग. वही, गाधा ३८३ : जहण समुग्धायगईए। 


जैन धस के पूजज नाम ६+ 


जेन-दर्शन और बेदान्त 


दर्शन मनुष्य का दिव्य-चक्षु है। मनुष्य अपने चर्म-चक्षु से जो नहीं देख 
सकता, वह दर्शन-चक्षु से देख सकता है। सत्य जितना विराद है उतना ही 
आवबृत है। अनेक दर्शनों ने समय-समय पर उसे निरावुत करने का प्रयत्न किया 
है । उन्होंने जो देखा वह्‌ दर्शन बन गया । अनेक द्रष्टा हुए हैं इसलिए अनेक 
दर्दान हैं । उन में से दो दर्शन ये हैं--जैन और वेदान्त । जैन द्वैतवादी हैं और 
बेदान्त अद्वेतवादी । 


जैन-दर्शन और विश्व 

जन-दर्शन के अनुसार यह विश्व छह द्रग्यों का समुदाय है । 

धर्म--गति सहायक द्रव्य । 

अधर्म--स्थिति सहायक द्रव्य । 

आकाश--अवगाहदायक द्रव्य । 

काल--परिवर्तन हेतु द्रव्य । 

पुदूगल--स्पर्श, रस, गन्ध और वर्णात्मक द्रव्य । 

जीव--चेतनात्मक द्रव्य । 
- इनमें जीव चेतन हैं, शेष पाँच अचेतन हैं । 
. पुद्गल मूर्त है, शेष पाँच अमृत हैं । 
- धर्म, अधर्म और आकाश व्यक्तिशः एक हैं, शेष तीन व्यक्तिश: अनन्त है । 
» धर्म, अधर्म और आकाश व्यापक हैं, जोव और पुद्गल अभ्यापक। 

जीव दो प्रकार के होते हैं--१. बद्ध, २. मुक्त 

बद्ध जीव अपने देह के परिमाण में व्याप्त रहता है। मुक्त जोव जिस देह को 
छोड़कर मुक्त होता है, उस के एक तिहाई कम $ आकाश में व्याप्त रहता है । 
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पुदूगर दो प्रकार के होते हैं--१. परमाणु, २. स्कन्ध--परमाणु समुदाय । 
परमाणु आकाश के एक प्रदेश ( अविभाज्य-अवयब ) में व्याप्त रहता है । 

स्कन्ध अनेक प्रकार के होते हैं । जैसे-- 

दिप्रदैेशी--दो परमाणुओं का स्कन्ध । 

त्रि-प्रदेशी--तीन परमाणुओं का स्कन्च । 

इस प्रकार संख्यात, असंख्यात और अनन्त प्रदेशी स्कन्ध होते हैं । में ये 
सस्‍्कन्ध आकाश के एक प्रदेश से लेकर असंख्यात प्रदेशों तक व्याप्त होते हैं। 
अनन्त प्रदेशी स्कन्ध असंख्य प्रदेशों में व्याप्त हो जाता है । 

जितने प्रदेशों का स्कन्ध होता है वह उतने ही आकाश प्रद्देशों में व्याप्त हो 
जाता हैं और सूक्ष्म परिणति होने पर वह एक आकाझ्-प्रदेश में भी व्याप्त हो 
जाता है । 

काल अव्यापक और व्यापक दोनों है। उस के दो प्रकार हैं--१. व्यावहा- 
रिक--सूर्य-चन्द्र, आदि की क्रिया से नापा जाने वाछा । २. नैश्चयिक--परि- 
वर्तन का हेतु । 

व्यावहारिक काल सिर्फ़ भनुष्य-लोक में होता है। नैश्वयिक-काल लोक 
और अलोक दोनों में होता है । 

५. धर्म, अधर्म, आकाश, पुद्गल और जीव में प्रदेशों ( अवयवों ) का 
विस्तार है, इसलिए वे अस्तिकाय हैं। इ्वेताम्बर परम्परा के अनुसार काल के 
अबयव नहीं हैं, वह औपचारिक या द्रव्य का पर्याय मात्र है। इसलिए बह 
अस्तिकाय नहीं है--विस्तार वाला नहीं हैँ । दिगम्बर परम्परा के अनुसार कार 
अणुरूप है, इसलिए वह विस्तार शून्य हैं । 

६. धर्म, अधर्म और आकाश गतिशूुन्य हैं, जीव और पुद्ूगल गतिमान । 

७, धर्म, अधर्म और आकाश में केवल सजातीय परिवर्तन होता है । जीव 
और पुद्गल में सजातीय और विजातीय--दोनों परिवर्तन होते हैं । 

विश्व अनादि अनन्त हैं। फलत: सब द्रव्य अनादि-अनन्त हैं। जीव और 
चुद्गल में विजातोय परिवर्तन होते हैं---वे एक अवस्था को छोड़कर दूसरी अवस्था 
में चले जाते हैं, इसलिए वे सादि-सान्त भी हैं। यह जीव और पुद्गल का विजा- 
तोय परिवर्तन ही सृष्टि है । वह सादि-सान्‍्त है । 
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साधता-पथ 

काल, पुरुषार्थ आदि समवायों का परिपाक होने पर जोव में आत्मस्वरूप को 
उपलब्ध करने की जिज्ञासा उत्पन्न होती है। उस की पूरति के लिए वह प्रयत्न 
करता है और क्रमशः विजातीय परिवर्तन के हेतुओं ( पुण्य, पाप और आश्रव ) 
का निरोध ( संवर ) व क्षय ( निर्जरा ) कर मुक्त हो जाता है--आत्मस्थ हो 
जाता है । 

मोक्ष के साधन तीन हैं-- 

१. सम्यक-दर्शन । 

२. सम्यग्‌-ज्ञान । 

३. सम्यग-चारित्र । 

कोरा ज्ञान श्रेयस की एकांगी आराधना है। कोरा शील भो वंसा ही है । 
ज्ञान और शोल दोनों नहों, वह श्रेयस्‌ की विराधना है, आराधना है ही नहीं । 
ज्ञान और शोल दोनों की संगति ही श्र यस्‌ की सर्वांगीण आराघना है । 


प्रमाण और नयवाद 


विश्व और सृष्टि की प्रक्रिया जानने के लिए जैन आचार्यों ने अनेकान्त दृष्टि 
की स्थापना की । उन का अभिमत था कि द्रव्य अनन्त-धर्मात्मक हैं । उसे एकान्त 
दृष्टि से नहीं जाना जा सकता । उसे जानने के लिए अनन्त दृष्टियाँ चाहिए । 
उन सब दृष्टियों के सकल रूप को प्रमाण और विकल रूप को नय कहा जाता 
है। प्रमाण दो हैं-- 
१. प्रत्यक्ष--आत्मा को द्रव्य का किसी माध्यम के बिना सीधा ज्ञान होना + 
२. परोक्ष--आत्मा को द्रव्य का इन्द्रिय आदि के माध्यम से ज्ञान होना । 
नय सात हैं--- 
« नैगम--संकल्प या कल्पना की अपेक्षा से होने वाला विचार । 
« संग्रह--सत्ता की अपेक्षा से होने वाला विचार । 
. व्यवहार--व्यक्ति की अपेक्षा से होने वाला विचार | 
« कहजुसूत्र--वर्तमान अवस्था को अपेक्षा से होने वाला विचार । 
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५, शब्द--परथाकाऊू, यथाकारक शब्द प्रयोग को अपेक्षा मै होने वार 
विचार । 

६. समभिरूढ़--शब्द की उत्पत्ति के अनुरूप शब्द प्रयोग की अपेक्षा से होने 
वाला विचार । 

७. एवम्भूत--व्यक्ति के कार्यानुरूप शब्द प्रयोग की अपेक्षा से होने वाला 
विचार । वस्तु विज्ञान की दृष्टि से वस्तु द्रव्य-पर्यायात्मक हैं। इस के आधार पर 
दो दृष्टियाँ बनती हैं-- 

१. निश्चय--्रव्य-स्पर्शी नय । 

२. व्यवहार--पर्याय या विस्तार स्पर्शी नय । 


पहली अभेद प्रधान दृष्टि है और दूसरी भेद प्रधान । यह विश्व न अभेदा« 
त्मक है और न भेदात्मक, किन्तु उभयात्मक है । 


बेदान्त और विश्व 

शंकराचार्य के शब्दों में जो सदा समरूप होता हैं वही सत्य है। विश्व के 
पदार्थ परिवर्ततशील हैं--सदा समरूप नहीं हैं, इसलिए वे सत्य नहों हैं। ब्रह्म 
सदा समरूप है, तीनों कालों ( भूत, वर्तमान और भविष्य ) तथा तीनों दशाओं 
( जाग्रतू, स्वप्न और सुषुप्ति ) में एक रूप है इसलिए वह सत्य है। फलित की 
भाषा में ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ असत्य है । 

सत्य त्रिकालाबाधित होता है, इसलिए वह पारमाथिक सत्ता हैं। असत्य 
के दो रूप हैं-- 

१, व्यावहारिक--नाम रूपात्मक वस्तुओं को सत्ता । 

२. प्रातिभासिक--रज्जु में सर्प की सत्ता । 

जगत्‌ के विकारात्मक पदार्थ व्यवहार काल में सत्य होते हैं, किन्तु बे ब्रह्मा- 
नुभव के द्वारा बाधित हो जाते हैं, इसलिए व्यावहारिक पदार्थ पारमाथिक 
सत्य नहीं हैं । 

रज्जुसर्प, शुक्तिरजत आदि प्रतीतिकाल में सत्य प्रतिभासित होते हैं, किन्तु 
उत्तरकालीन ज्ञान के द्वारा वे बाधित हो जाते हैं, इसलिए प्रातिभासिक पदार्थ 
पारमा्थिक सत्य नहीं हैं । 
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व्यावहारिक और प्रातिभासिक पदार्थ त्रिकालाबाधित नहीं होने के कारण 
पारमाथिक सत्य नहीं हैं, किन्तु वे आकाश-कुसुम को भाँति निराश्रय नहीं हैं, 
इसलिए सर्वथा असत्य भी नहीं हैं । 

वेदान्त के अनुसार अज्ञान की दो शक्तियाँ हैं-- 

१. आवरण-शक्ति । 

२. विक्षेप-शक्ति । 

आवरण-शक्ति भेद-बुद्धि उत्पन्न करती है, इसलिए संसार का कारण है । 
इसी शक्ति के प्रभाव से मनुष्य में “में कर्ता हुँ, 'भोक्ता हैं', “सुखी हूँ, 'दुःखोी 
है'---आदि-आदि भावनाएं उत्पन्न होती हैं। तमःप्रधान विशेष शक्ति युक्त तथा 
अज्ञान घटित चैतन्य से आकाश उत्पन्न हुआ। आकाश से वायु, वायु से अग्नि, 
अग्ति से जल और जल से पृथ्वी की उत्पत्ति हुई । 

इन सूक्ष्म भूतों से सूक्ष्म शरीर और स्थूल भूतों की उत्पत्ति हुई। वृक्ष 
शरीर के सत्रह अवयव होते हैं-- 

पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ--श्रोत्र, त्वक्‌ू, चक्षु, जिद्ा, प्राण; बृद्धि--अन्त:करण की 
निश्चयात्मिका प्रवृत्ति; मन--अन्त:करण की संकल्प-विकल्पात्मिका प्रवृत्ति; पाँच 
क्मेंन्द्रियाँ--वाक्‌, पाणि, पाद, पायु, उपस्थ; पाँच वायु--प्राण, अपान, व्यान, 
उदान, समान । 

तीन प्रकार के कोश--न्नानेन्द्रिय सहित बुद्धि को विज्ञानमय कोश कहा 
जाता है । यही व्यावहारिक जीव है। ज्ञानेन्द्रिय सहित मन को मनोमय कोश 
कहा जाता हैं। कर्मेन्द्रिय सहित पाँच बायुओं को प्राणमय कोश कहा जाता 
है। विज्ञानमय कोश ज्ञान-शक्तिमान्‌ हैं। वह कर्त्ता है। मनोमय कोश इच्छा- 
शक्ति रूप हैं। वह करण ( साधन ) है। प्राणमय कोश क्रिया-शक्त्तिमान्‌ है। 
वह कार्य हैं। इन तीनों कोशों का मिलित रूप सूक्ष्म शरीर हैं । 


साधना-पथ 
वेदान्त के आचार्यों के अनुसार जीव में तीन अज्ञानगत शक्तियाँ होती हैं । 
प्रथम शक्ति से अभिभूत जीव प्रपंच को पारमाथिक मानता है। वेदान्त के ज्ञान 
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से जब प्रथम अज्ञान-शक्ति क्षोण होती है तब वह दूसरी अज्ञान-शक्ति के उदित 
होने पर अपंच को व्यावहारिक मानता है। ब्रह्म साक्षात्कार होने पर जब दूसरी 
अज्ञान-शक्ति भो क्षीण हो जाती है तब वह तीसरो अज्ञान-शक्ति के कारण प्रपंत 
को प्रतिभासित मानता है। तीसरी अज्ञान शक्ति बन्ध-मोक्ष के साथ-साथ क्षीण 
होती हैं। उस के साथ प्रपंच को प्रतिभासित मानना भी समाप्त हो जाता हैं। 
फ़लित की भाषा में प्रपंच को व्यावहारिक श्रगति व प्रातिभासिक मानना बन्ध- 
मुक्ति की प्रक्रिया है। जीव जब तक बन्ध-दशा में रहता हैं तब तक वह बहा 
हो पारमाथिक सत्य है'--इसे जानते हुए भी व्यावहारिक या प्रातिभासिक्र प्रतीति 
से मुक्त नहीं हो सकता । 

वेदान्त के अनुसार साधना के तोन साधन हैं-- 

१. श्रवण--त्रेदान्त के बचनों को आचार्य के मुख से सुनना । 

२. मनन--श्रुत विषय पर तर्क-बुद्धि से मनन करता । 

हे. विदिध्यासन--मनन किये हुए विषय पर सतत चिन्तन करना । 

ऐसा करते-करते आत्मा और ब्रह्म की एकता का बोध सुदृढ़ हो जाता है 
ओर अन्त में साधक को मोक्ष उपलब्ध हो जाता हैं । 


प्रमाणवाद 


पारमाथिक और व्यावहारिक सत्ताओं के सम्यग्‌ ज्ञान के लिए वेदान्त पाँच 
प्रमाण मान्य करता हैं-- 

१, प्रत्यक्ष 

२. अनुमान 

३. उपसात 

४. आगम 

५. अर्थापत्ति 
तुलनात्मक मीमांसा 

जैन दर्शन के द्वारा दो सत्ताएँ स्वीकृत हैं--- 

१. पारमाथिक 
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२. व्यावहारिक 

वेदान्त के द्वारा तीन सत्ताएँ स्वीकृत हैं-- 
१, पारमाथिक 

२. व्यावहारिक 

हे. प्रातिभासिक 


जैन दर्शन के अनुसार चेतन और अचेतन दोनों पारमार्थिक सत्य हैं--दोनों 
की वास्तविक सत्ता है। जैन दर्शन अचेतन जगत्‌ की वास्तविक सत्ता को 
स्वीकार करता है, इसलिए वह यथार्थवादी है। वेदान्त के अनुसार ब्रह्म ही 
पारमाथिक सत्य हैं। वह एक है। शेष जो नानात्व है, वह वास्तविक नहीं है । 
वेदान्त दर्शन ब्रह्म से भिन्‍न जगत्‌ की वास्तविक सत्ता को स्वीकार नहीं करता, 
इसलिए वह आदर्शावादी है । 

यथार्थवादी दृष्टिकोण के अनुसार चेतन में अचेतन की और अचेतन में चेतन 
की संज्ञा करना मिथ्या-दर्शन है और चेतन में चेतत की और अचेतन में अचेतन 
की संज्ञा करना सम्यग-दर्शन है । 

आदरश्शवादी दृष्टिकोण के अनुसार चेंतन या ब्रह्म से मभिन्‍म अचेतन की सत्ता 
स्वीकार करना मिथ्या-दर्शन हैँ और ब्रह्म को ही पारमार्थिक सत्य मानना सम्यग- 
दर्शन है । 
जेन-दर्शन का हेतवाद 

वेदान्त के अनुसार ज॑से एकत्व पारमाथिक और प्रपंच (या नानात्व ) 
व्यावहारिक हैं वैसे ही अनेकान्त की भाषा में कहा जा सकता है कि द्रव्यत्व 
पारमाथिक और पर्यायत्व ( या विस्तार ) व्यावहारिक है। शाश्वत सत्ता चेतन 
है । मनुष्य तिर्यंच आदि उस के विस्तार हैं । वे शाश्वत नहीं हैं, मनुष्य शाइवत 
नहीं है इसीलिए वह पारमाथिक नहीं है । एक ही चेतन के अनन्त रूपों में 
मनुष्य एक रूप है, जो उत्पन्त होता है और विलीन हो जाता है। उस के 
उत्पन्न या विलीन होने पर भी चेतन चेतन नहीं रहता है, इसलिए वह पार- 
मार्थिक है ! 

पारमार्थिक सत्ता को जानने वाली दृष्टि को निश्चय नय और व्यावहारिक 


६८ अतीत का अनावरण 


सत्ता को जानने वालो दृष्टि को व्यवहार नय कहा जा सकता है । निश्चय नय के 
अनुसार विश्व के मूल में दो तत्त्व हैं, चेतन और अचेतन । यह तय पर्याय या 
विस्तार को मौलिक तत्त्व नहीं मानता । वेदान्त प्रपंच को व्यावहारिक या प्राति- 
भासिक ही मानता है, उस का हेतु यही है कि वह जाति के मूल तत्व की 
व्याल्या केवल निर्चय नय से करता है। जैन दर्शन के अनुमार विस्तार भिथ्या 
या असत्‌ नहीं है। सत्‌ के तीन अंश हैं-- 

१. भध्रौव्य 

२. उत्पाद 

३. विनाश 

प्रौव्य शाश्वत अंश है | उत्पाद और विनाश अशाश्वत अंश है । ध्रौव्य एक 
है और उत्पाद-विनाश अनेक हैं। भ्रौव्य संक्षेप है और उत्पाद-विनाश विस्तार 
हैं। ध्रौव्य की व्याख्या निश्चय नय से की जातो है और उत्पाद-विनाश की 
व्याख्या व्यवहार नय से । ध्रौव्य से भिन्‍न उत्पाद-विनाश और उत्पाद-विनाश से 
भिन्‍न श्रौव्य कमो और कहीं भी नहीं मिलता । जहाँ ध्रौव्य है वहीं उत्पाद- 
विनाश है और जहाँ उत्पाद-विनाश है वहीं ध्रोव्य हैं। इसलिए भ्रौव्य, उत्पाद 
और विनाश--ये तीनों सतत के अपरिहार्य अंश हैं। वेदान्त यह कब्र मानता है 
कि मूल से भिन्‍न विस्तार और विस्तार से भिन्‍तर मूल है। मूल और विस्तार 
दोनों सर्वत्र सम व्याप्त हैं । 

वेदान्त विस्तार को मिथ्या या असत्‌ मानता है और ज॑न-दर्शन उसे अनित्य 
मानता है। अनित्य अन्तिम सत्य नहीं है, इस दृष्टि से वेदान्त अनित्य को मिथ्या 
मानता है। अनित्य अन्तिम सत्य को परिधि से बाहर नहीं है, इस दृष्टि से जेन- 
दर्शन अनित्य को सत्‌ का अंश मानता है, दोनों में जितना भाषा-मेद है उतना 
सात्पर्य-भेद नहीं है । 

स्याद्राद और क्‍या है, भाषा के आवरण में जो सत्य छिपा रहता है, उसे 
अनावृत करने का जो प्रबल माध्यम है वही तो स्याद्वाद है। स्याद्वाद की भाषा 
में कोई भी दर्शन सर्वथा हंतवादी या सर्वधा बद्गेतवादी नहीं हो सकता । सत्ता 
को दृष्टि से विश्व एक है । सत्ता से भिन्‍न कुछ भी नहीं है, इसलिए वह एक है । 
इस व्याख्या पद्धति को जैन-दर्शन संग्रह नय कहता है । 
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जगत्‌ की व्याख्या एक ही नय से नहीं की जा सकतो। दृश्य जगत्‌ की 
वास्तविकता को आ्रान्ति मानकर झुठलाया नहीं जा सकता । इस दृष्टि से विश्व 
अनेक भी है। विस्तार की व्याख्या-पद्धति को जैन-दर्शन व्यवहार नय कहता है ! 

सत्य की व्याल्या--इन दोनों नयों से हो की जा सकती है। निश्चय नय 
से इस सत्य का रहस्योद्घाटन होता है कि विश्व के मूल में अभेद की प्रधानता 
हैं और व्यवहार नय से इस सत्य की व्याख्या होती है कि विश्व के विस्तार में 
भेद की प्रधानता है | 

जैन-दर्शन द्रव्य और पर्याय ( मूल और विस्तार ) को सर्वथा एक नहीं 
मानता इस दृष्टि से ही द्वैत॒वादी नहीं है किन्तु वह इस दृष्टि से दतवादी है कि 
वह विश्व के मूल में चेतन और अचेतन का भिन्न-भिन्न अस्तित्व स्वोकार करता 
है। वह इस अर्थ में बहुत्ववादी भी है कि उस के अनुसार जीव और परमाणु 
व्यक्तिश: अनन्त हैं। जब हम नित्यता से अनित्यता की ओर तथा अशुद्धता 
( विस्तार ) से शुद्धता ( मूल ) की ओर बढ़ते हैं तब हमें अन्नेद-प्रधान विश्व 
को उपलब्धि होती है और जब हम नित्यता से अनित्यता को ओर तथा छुद्धता 
से अशुद्धता की ओर बढ़ते हैं तब हमें भेद-प्रधान विश्व उपलब्ध होता है । जो 
दर्शन एकान्त दृष्टि से देखता है, उसे एक सत्य लगता है और दूसरा मिथ्या 
बेदान्त की दृष्टि में भ्रेदात्मक विश्व भिथ्या है और बौद्ध दर्शन की दृष्टि में 
अभेदात्मक विश्व मिथ्या है। जन-दर्शन अनेकान्तवादी हैं इसलिए उस की दृष्टि 
में विश्व के दोनों रूप सत्य हैं । 

इस उभयात्मक सत्य की स्वीकृति वेदान्त के प्राचीन आचार्यों ने भी को 
है। भर्तृप्रपंच भेदाभेदवादी थे। उन का अभिमत है कि ब्रह्म अनेकात्मक है । 
जैसे वृक्ष अनेक शाखाओं वाला होता है बसे हो ब्रह्म अनेक शक्ति व प्रवृत्ति युक्त 
है । इसलिए एक व और नानात्व दोनों ही सत्य हैं--पारमा्थिक हैं । वृक्ष” यह 
एकत्व है। 'शाखाएँ' यह अनेकत्व है। 'समुद्र' यह एकत्व हैं। 'उमियाँ' यह 
अनेकत्व है । 'मृत्तिका' यह एकत्व है। 'घड़ा” आदि अनेकत्व हैँ । एकत्व अंश के 
ज्ञान से कर्मकाण्डाश्रित लौकिक और वैदिक व्यवहारों की सिद्धि होगी । 

शंकराचार्य ने भर्तृप्रपंच को मान्यता नहीं दी पर उन्होंने नानात्व को भी 
मृगमरोचिका की भाँति सर्वथा असत्य नहीं माना । 
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भाषा के आवरण में जैन और वेदान्त के सांधवा-पथ भिन्‍न-भिन्‍न रूगते हैं 
किन्तु तात्पर्य की दृष्टि से उन में विशेष भिन्‍नता नहीं है। आत्मा का श्रवण, 
मनन और साक्षात्कार-यह वेदान्त की साघना-विधि है और जन-दर्शन की 
साधना विधि है--आत्म-दर्शन, आत्म-ज्ञान और आत्म-रमण 

वेदान्त ज्ञानमार्गी है। जैन-दर्शन ज्ञानमार्गी भी है और कर्ममार्गी भी । कोरा 
ज्ञान-मार्ग ओर कोरा कर्म-मार्ग दोनों अपूर्ण हैं। परिपूर्ण पद्धति है दोनों का 
समुच्चय । मोक्ष की उपलब्धि के लिए वे कर्म अप्रयोजनीय हैं, जो आत्म-चिन्तन 
से शून्य हैं। इस अयेक्षादृष्टि से प्रयोजनीय कर्म आत्म-ज्ञान में समाहित हो जाते 
हैं। वेदान्त का दृष्टिकोण यही होना चाहिए ! जैन-दर्शन इस तथ्य को इस भाषा 
में प्रस्तुत करता है कि कर्म से कर्म क्षोण नहीं होते, अकर्म से कर्म क्षीण होते 
हैं। मोक्ष पूर्ण संवर होने पर हो उपलब्ध होता है। पूर्ण संबर अर्थात्‌ कर्म- 
निवुत्त अवस्था । 

जैन-दर्शन का प्रसिद्ध इलोक है-- 

आख्रवों भवहेतु: स्थात्‌ संवरो मोक्षकारणम्‌। 
इतीयमार्हती दृष्टिरम्यदस्या: प्रपंचनम्‌ ।।” 

--आखब ( बाह्य-निष्ठा ) भव का हेतु और संवर ( आत्म-निष्ठा ) मीक्ष 
का हेतु है। अर्हत्‌ की दृष्टि का सार अंश इतना ही है, शेष सारा प्रपंच हैं ॥' 

वेदान्त के आचार्यों ने भी इन्हीं स्वरों में गाया हैं+- 

“अविद्या बन्धहेतु: स्यात्‌ विद्या स्थात्‌ मोक्षकारणम्‌ । 
ममेति बध्यते जस्तुः, न ममेति विमुच्यते ॥।' 

--अविद्या ( कर्म-निष्ठा ) बन्ध का हेतु है और विद्या ( ज्ञान-निष्ठा ) मोक्ष 
का हेतु है ।! जिस में ममकार होता हैं, वह बंधता है और ममकार का त्याग 
करने वाला मुक्त हो जाता है । 

एक दृष्टि में प्रमाण का वर्गोकरण दोनों दर्शनों का भिन्‍न है । दूसरी दृष्टि में 
उतना भिन्‍न नहीं है, जितना कि प्रथम दर्शात में दीखता है। प्रत्यक्ष दोनों- 
द्वारा सम्मत है। जैन प्रमाणव्रिदों ने परोक्ष प्रमाण के पाँच विभाग किये-- 
१. स्मृति, २, प्रत्यभिज्ञा, ३. तर्क, ४. अनुमान, ५. आगम | 

वेदान्त की प्रमाण मोमांसा में अप्रत्यक्ष प्रमाण के विभागों का संग्राहक 


जैन-दशन और वेदान्त ७) 


कोई शब्द व्यवहृत नहीं हुआ, इसलिए वहाँ अनुमान, उपमान, आगम और अर्था- 
पत्ति को स्वतन्त्र स्थात मिला । 

जैन-दर्शन की प्रमाण मीमांसा में अनुमान आदि के लिए एक परोक्ष शब्द 
व्यवहत हुआ, इसलिए वहाँ उन को स्वतन्त्र गणना नहीं हुई। अनुमान और 
आगम वेदान्त पद्धति में स्वतन्त्र प्रमाण के रूप में और जैन-पद्धति में परोक्ष 
प्रमाण के विभाग के रूप में स्वीकृत हैं। वेदान्त के उपमान और जैन के सादृश्य 
प्रत्यभिज्ञा में कोई अर्थ-भेद नहीं हैं। अर्थापत्ति का अर्थ है--दृश्य अर्थ की सिद्धि 
के लिए जिस अर्थ के बिना उस को सिद्धि न हो, उस अदृष्ट अर्थ की कल्पना 
करना । यदि दृष्ट और अदृष्ट अर्थ को व्याप्ति निश्चित न हो तो यह प्रमाण 
नहीं हो सकती और यदि उस की बव्याप्ति निश्चित हो तो जैन प्रमाणविदों के 
अनुसार इस में ओर अनुमान में कोई कर्थ-मेद नहीं होता । 
उपसंहार 


जैन और वेदान्त दोनों आध्यात्मिक दर्शन हैं इसीलिए इन के गर्भ में समता 
के बीज छिपे हुए हैं । अंकुरित और पल्‍लवित दशा में भाषा और अभिव्यक्ति के 
आवरण मौडिक समता को ढाँक कर उस में भेद किये हुए हैं। भाषा के आव- 
रण को चीर कर झाँक सकें तो हम पार्येगे कि दुनिया के सभी दर्शनों के अन्त- 
स्तर उतने दूर नहीं हैं, जितने दूर उन के मुख हैं। अनेकान्त का हृदय यही है 
कि हम केवल मुख को प्रमुखता न दें, अन्तस्तल का भी स्पर्श करें । 


क्र अतीत का अनावरण 


जेन-योग 


महधि पतंजलि का योगदर्शन भारतीय वाद्मय की अपूर्व निधि हैं। उस में 
साधना का व्यवस्थित प्रतिपादन है। वह किसी भी साधक को अनायास आर्ट 
कर लेता है । 

योग-दर्शन की साधना के क्षेत्र में एकार्णव प्रस्ेद्धि हैं। इसी लिए जन 

द्वानों के सामने भी यह प्रइन उपस्थित होता रहता है कि जैन-परम्परा में योग 

सान्‍य है या नहीं ? योगदर्शन ज॑सा कोई प्रन्थ है या नहीं ? प्रस्तुत निबन्ध में इन 
दोनों प्रश्नों पर ऐतिहासिक दृष्टि से विचार किया जायेगा । 

हिन्दुस्तान में तोन मुख्य घर्म-परम्पराएँ थीं--वैदिक, जैन और बौद्ध । अवा- 
न्तर रूप में अन्य भो अनेक परम्पराएँ थों। उन की अपनी-अपनी साधना पद्धति 
थी । अष्टांगयोग सांख्यदर्शन की साधना पद्धति है। सभी धर्मों ने अपनो साधना 
पद्धति को भिन्न-भिन्न नामों से अभिहित किया था। जंन-घर्म की साधना-पद्ध ति 
का नाम मुक्ति-मार्ग था। उस के तीन अंग हैं-- 

१. सम्यक-दर्शन 

२. सम्यग-ज्ञान 

३. सम्यक-चारित्र । 

महषि पतंजलि के योग की तुलना में हस रत्नत्रयों को जैन योग कहा जा 
सकता हैं। यह बहुत स्पष्ट है कि ज॑त धर्म की साधना-पद्धति में अष्टांगयोग के 
सभी अंगों की व्यवस्था नहों है। प्राणायाम, धारणा और समाधि का स्पष्ट 
स्वीकार नहीं है; यम, नियम, आसन, प्रत्याहार और ध्यान इन का भी योगदर्शन 
की भाँति क्रमिक प्रतिपादत नहों है। जैन घ॒र्म की साधना-पद्धति स्वतन्त्र है, 
इसलिए उस की व्यवस्था भी भिन्न है। उत्तराष्ययन के २८ वें अध्ययन में मृक्ति- 


जैन-मोग डे 


मार्ग का संक्षिप्त किन्तु व्यवस्थित प्रतिपादन है। उस के २९, ३० व ३२ वें 
अध्ययन में भी साधना का पथ-निर्देश है। उत्तराध्ययनर उत्तरवर्ती आगम है । 
प्राचीन आगमों में प्रथम आवचारांग का स्थान सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण है । उस में जेन- 
धर्म की साधना-पद्धति का बहुत सूक्ष्म व मामिक प्रतिपादन हैं। सूत्रकृतांग भगवती 
व स्थानांग में भी प्रकीर्णकूप से भावता, आसन, ध्यान आदि का निर्देश मिलता 
है । औपपातिक में तपोयोग का व्यवस्थित प्रतिपादन हैं। तपोयोग सम्यक्‌ चारित्र 
का ही एक प्रकार है । 

आगम-साहित्य में साधन-तत्त्वों के बीज मिलते हैं। उन का विस्तार और 
प्रक्रियाएँ प्राप्त नहीं हैं। उन का विलोप कैसे हुआ ? यह अभी प्रश्नचिह्न ही 
बना हुआ है। भद्रबाहु स्वामी ने द्वादशवर्षीय 'महाप्राणध्यान' की साधना की 
थी। अन्य आचार्यों के विषय में भी 'सर्वसंवरयोगध्यान”! की साधना का उल्लेख 
मिलता है। आगमिक साधना का स्वरूप हमें उपलब्ध है किन्तु उस का विधि- 
तन्‍्त्र उपलब्ध नहीं हैं । 

आचार्य कुन्दकुन्द ( विक्रम की प्रथम शताब्दी ) ने समयसार, प्रवचनसार 
आदि ग्रन्थों की रचना कर जैन-परम्परा में साधना का नया क्षेत्र खोला था । किन्तु 
मुक्तिमार्ग का समग्रदृष्टि से एक ग्रन्थ में प्रतिपादन करने का श्रेय उमास्वाति 
(वि० २-३) को हो है। उन का मोक्षमार्ग ( तत्त्वार्थ सूत्र ) आगम-साहित्य और 
उत्तरवर्ती साहित्य के मध्य की कड़ी है। उस में मुक्तिमार्ग के अंगों का सविस्तार 
प्रतिपादन है । 

साधना की प्रक्रियाओं का विस्तार हमें नियुक्ति साहित्य में मिलता हैं। उस 
का सांगोपांग वर्णन आवश्यक नियुक्ति के कायोत्सग्ग-अध्ययन में मिलता है । इस 
के रचनाकार हैं द्वितीय भद्रबाहु स्वामी और इस का रचना-काल चौथी-पाँचवों 
शताब्दी है । 

सानसिक एकाग्रता की दूसरों भूमिका ध्यात है। उस का विशद विवेचन 
जिनभद्र गणी ( छठी शताब्दी ) के प्यानशतक' में मिलता है। ये दोनों रचनाएँ 
योगदर्शन तथा हृठयोग के अन्य ग्रन्थों से प्रभावित नहों हैं। इन में जैन परम्परा 
का स्वतन्त्र चिन्तन परिलक्षित होता है । 

पज्यपाद देवनन्दि ( चौथी-पाँचवीं शताब्दी ) का 'समाधितन्त्र” आध्यात्मिक 
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अनुभूतियों का अजख स्रोत है। “इष्टोपदेश' में भो पृज्यपाद ने गहरी डुबकियाँ 
रूगायी हैं । उसे पढ़ने वाला कोई भी व्यक्ति अध्यात्म से तादात्म्य हुए बिना नहीं 
रह सकता । पज्यपाद योगानु भूति की परम्परा के आदिस्रोत हैं । बृहत्कल्पभाष्य, 
व्यवहारभाष्य, मूलाराधना ( भगवती आराधना ) आदि ग्रम्थों में प्रसंगवश कायो- 
त्सर्ग, ध्यान, आसन आदि की चर्चा मिलती है। तत्वार्थयूत्र की वृत्तियों--इलोक- 
वातिक, भाष्यानुसारिणी भादि में भी विशद चर्चा हुई है । 

विक्रम की ८ वीं शताब्दी से जेनयोग में एक नये अध्याय का सूत्रपात होता 
है। उस के पुरस्कर्त्ता हैं हरिभद्रसूरी । उन्होंने थोग की पद्धतियों और परि- 
भाषाओं का जैन पद्धतियों और परिभाषाओं से समन्वय स्थापित कर ज॑तयोग को 
नयी दिशा प्रदान की । उन के मुख्य ग्रन्थ हैं--योगबिन्दु, योगदृष्टिसमुच्चय, योग- 
शतक और योगविशिका । 

हरिभद्रसू री का योग-विषयक वर्गीकरण पूर्ववर्ती जैन-साहित्य में प्राप्त नहीं 
है । अन्य योग-पग्रन्थों से भी उन्होंने उधार नहीं लिया है। जैत और योग पर- 
म्परा के संयुक्त प्रभाव से उन्होंने अपने वर्गीकरण की योजना की । उन के अनुसार 
योग के पाँच प्रकार हैं-- 


१, अध्यात्म ४. समता 

वृत्तिसंक्ष हि. 
२. भावना ५, य। 
३. ध्यान 


तु 


नवों शती में आचार्य जिनसेन ने 'महापुराण' में यत्र-तत्र योग-साधना का 
निरूपण किया है। ग्यारहवीं शताब्दो में आचार्य रामसेन ने तत्त्वानुशासन' की 
ओऔर आचार्य शुभचन्द्र ने ज्ञानार्णव की रचना की । इन दोनों ग्रन्थों में योग के 
और नये उन्मेष मिलते हैं। इस शताब्दी में जैनयोग, अष्टांगयोग, हठयोग और 
टन्‍्त्रशास्त्र से अधिक प्रभावित मिलता है। आगमिक युग में धर्म्यध्यान था, वह 
इस काल में पिण्डस्थ, पदस्थ, रूपस्थ और रूपातीत--इन चार रूपों में वर्गीकृत हो 
गया। इस वर्गीकरण पर तन्‍्त्रशास्त्र का प्रभाव प्रतीत होता है। नवचक्रेश्बर तन्त्र 
में पिण्ड, पद, रूप और रूपातीत को जानने वाले को गुरु कहा गया है-- 


१. योगबिन्दु ३१: “अध्यात्म भावना ध्यान समता वृत्तिसंक्षय: । 
मोस्तेण योजनाहु योगः एच श्रेष्ठो यथोत्तरम्‌ ॥" 
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/'पिण्ड पद तथा रूप॑ रूपातीतं चतुष्टयम्‌ । 
यो वा सम्यग्‌ विजाताति सगुरु: परिकीतितः ॥ 
गुरु-गीता में पिण्ड का अर्थ कुण्डलिनी शक्ति, पद का अर्थ हंस, रूप का 
अर्थ बिन्दु ओर रूपातीत का अर्थ मिरंजन किया गया है-- 
“पिण्ड क्ुण्डलिनों शक्ति: पर हंसः प्रकोतित: । 
रूप बिन्दुरिति ज्ञेयं रूपातीत॑ निरंजनम्‌ ॥। 
जैन आचार्यों ने पिण्डस्थ, पदस्थ, रूपस्थ और रूपातीत--इस वर्गीकरण 
को स्वीकार किया किन्तु उन के अर्थ अपनी परिभाषा के अनुसार किये । चेत्य- 
वन्दन भाष्य में पिण्डस्थ, पदस्थ और रूपातीत--ये तीन ही प्रकार मान्य 
किये गये हैं-- 
“भावेज्ज अवत्थतियं, पिडत्थ पयत्थ रूवरहियत्तं । 
छउठमत्थ केवलित्तं, सिद्धत्थं चेव तस्सत्यों ॥ 
इन का अर्थ भी शेष ग्रन्थों से भिन्न है। भाष्यकार के अनुसार छद्मस्थ 
( आवृत ज्ञानी ), केवली ( अनावृत ज्ञानी ) और सिद्ध--ये तीन ध्येय हैं। एवद्‌ 
विषयक ध्यान को क्रमश: पिण्डस्थ, पदस्थ और रूपातीत कहा जाता हैं। उस 
समय ध्यान के इन प्रकारों से जन-मानस बहुत परिचित हो गया था, इसलिए 
जन आचार्यों के लिए भी इत का स्वीकार आवश्यक हो गया था, ऐसा प्रतीत 
होता है । 
इसी ( ग्यारहवों ) शताब्दी में सोमदेवसूरी ने भी योग के विषय में कुछ 
लिखा था। उन का योगसार ग्रन्थ बहुत ही मामिक हैं । यशस्तिलकचम्पू के ३९ 
और ४० वें कल्प में उन्होंने योग विषयक चर्चा प्रशस्त पद्धति से को है। इस 
शताब्दी के ग्रन्थों में पाथिवों, वारुणी, तेजसी ', वायवी ओर तत्त्वरूपवती (तत्त्वभू ) 
इन पाँच घारणाओं की भी मान्यता मिलती है । तत्त्वानुशासन में केवल तीन 
घारणाओं का उल्लेख मिलता है । 
बारहवों शताब्दों में आचार्य हेमचन्द्र ने योगशारत्र' की रचना की । उस में 


१, तत्त्वानुशासन १८३ : “तत्रादो पिण्डसिद्धअर्थ निर्मलीकरणाय च 
मारुतों तेजसीमाप्यां बिदध्याद धारणां क्रमाव ॥"" 


७६ अतीत का अनावरण 


योग और रत्नत्रयो की एकात्मकता प्रतिपादित हुई है ।* उस में आचार्य हेमचन्द्र 
ने योग की पारम्परिक पद्धति का भी निरूपण किया है। स्वानुभव के आधार 
प्र उन्होंने मर के चार रूप निश्चित किये है 
१. विक्षिप्त 
२. यातायात 
३. दिलष्ट 
४. सुलोन 
तेरहवीं शताब्दी में पण्डित आशाधरजी की कृति “भध्यात्म-रहस्य प्राप्त 
होतो है। ग्रत्थकार ने आध्यात्मिक रहस्यों का व्यवस्थित पद्धति से प्रतिपादन 
किया है । 
पन्द्रहवीं शताब्दी की एक कृति मुनि सुन्दरयूरी को हैं। उस का नाम 
अध्यात्म कल्पद्रुम/ है । इस की ईली प्रक्रियात्मक कम, उपदेशात्मक 
अधिक है । 
अठारहवीं शताब्दी में विनयविजय जी ने 'शान्तसुधघारस' की रचना की | 
भावनायोग की यह सुन्दर कृति है । इसी शताब्दी में उपाध्याय बशोविजय जी 
ने योग की सरिता प्रबल धारा से प्रवाहित की थी। उन के योग-विषयक अनेक 
ग्रन्थ मिलते हँ---अध्यात्मोपनिषद्‌, अध्यात्मसार, योगावतार द्वात्रिशिका । आचार्य 
हरिभद्र की योगविशिका पर उन्होंने टीका लिखी । 
पातंजल योगपृत्र उन की एक वृत्ति है। उस में जैनयोग का तुलनात्मक 
अध्ययन प्रस्तुत किया गया है । 
वि० २०१८ में आचार्य श्री तुलसी ने 'मनो$नुशासनम्‌” छिखा। इस में जैन 
योग का एक नयी शैली से प्रतिपादन हुआ है । 
जैन-योग के विकास और योग-प्रन्थों का संक्षिप्त आकलन इस निबन्ध में मैंने 
किया है। सामग्री के अभाव में अनेक ग्रन्थ दोष रह गये हैं। तमस्कार स्वाध्याय, 





१. योगद्यास्त्र (१६ : “चतुवर्गे उग्रणी मोक्षो यो गस्तस्थ च कारणमू । 
शानश्रद्धानचा रित्र-रूपरत्नत्र च सः ॥'! 
२, योगशास्त्र १२-२-६ 


जैन-योग छक 


में दो लघुकाय ग्रन्थ प्रकाशित हैं। वे जेनयोग के क्षेत्र में नया आयाम प्रस्तुत 
करते हैं। 'पासताहचरियं' में एक २१ गाथाओं की ध्यान सम्बन्धों सुन्दर कृति 
है | ज्ञानसार, विद्यानुशासन, वैराग्यमणि शास्त्र आदि अनेक ग्रन्थ हैं। मैं अपनो 
अक्षमता का अनुभव करता हूँ कि इन ग्रन्थों का इस निबन्ध में परिचय प्रस्तुत 


नहीं कर सका । 


प्$्८ अतीत का अनावरण 


ध्यान का प्रथम सोपान-धरम्य-ध्यान 


महर्षि पतंजलि ने साधना-पद्धति को इतना व्यवस्थित रूप दिया कि योग 
पतंजलि का स्व जंसा बन गया । अब हर धर्म-परम्परा के सम्मुख प्रश्न आता 
हैं कि आप को परम्परा में योग मान्य है? पातंजल योग सूत्र जैसा कोई प्रन्थ 
है ? जैन परम्परा को भी इस प्रश्त का उत्तर देना हैं। कोई भी धर्म है और 
योग नहीं है, ऐसा जैन आचार्यों को मान्य नहीं है। आचार्य हरिभद्र ने अविकलू 
धर्म-व्यापार को योग मान कर उक्त तथ्य की पुष्टि को है।" मह॒षि पतंजलि ने 
योग को एक विशिष्ट अर्थ में स्वीकृत किया हैं। उन के अनुसार योग का अर्थ है 
चित्तवृत्ति का निरोध। भगवान्‌ महावीर को साधना-पद्धति का प्रतिनिधि शब्द 
संवर है । हमें यह स्वोकार करने में कोई संकोच नहीं होना चाहिए कि महंपषि 
पतंजलि की भाँति किसी जैन आचार्य ने व्यवस्थित ढंग से 'संवर-सूत्र' नहीं 
लिखा । उमास्वाति का तत्त्वार्थ सूत्र बहुत महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ हैं। किन्तु वह बहु- 
विषयग्राही है, उठ्त का सम्बन्ध केवल साधना-पद्धति से नहीं है। उमास्वाति ने 
संवर-सूत्र की संक्षिप्त रूपरेखा तत्त्वार्थ सूत्र के नवें अध्याय में प्रस्तुत की है । 
किन्तु योगसूत्र की तुलना में वह अपर्याप्त है। 

उमास्वाति ने संवर के आठ हेतु बतलाये हैं -- 


(१) गुप्ति (५) परीषह-जय 
(२) समिति (६) चारित्र 

(३) धर्म (७) तप 

(४) अनुष्रेक्षा (८) निर्जरा 


१. सोगविशिका १ : मौक्खेण जोयणाओ जोगो सब्बोबि घम्मबाबारों । 
३. तत्त्वाथ सूत्र : १-३ 


अयान का प्रथम सोपान-धम्य-ध्यान न्क 


इन में सातवाँ हेतु तप है। उस के बारह प्रकार हैं। उन में एक है, ध्यान । 
साधना की दृष्टि से ध्यान के दो रूप बनते हुैं--धर्म्म और शुक्ल | प्रस्तुत 
निबन्ध में धर्म्य-ध्यान ही विवेचनीय हैं । 

शब्द अर्थ के संवाहक होते हैं, किन्तु उन की कठिनाई यह है कि वे रूढ होने 
के बाद अपने कलेवर में सिमटी हुई विशाल अर्थात्मा को प्रकट करने में अक्षम 
हो जाते हैं। उदाहरण के लिए धर्म्य-ध्यान को प्रस्तुत किया जा सकता है । 


धरम्य-ध्यान 

सहषि पतंजलि को समाधि के दो रूप मान्य हैं--सम्प्रज्ञात और अस« 
भ्प्रज्ञात ।* असम्प्रज्ञात समाधि में मन अभाव-प्राप्त की भाँति होता है। उस में 
शब्द, अर्थ आदि बाह्य वस्तुओं का आलम्बन नहीं होता, इसलिए उसे निर्बीज 
समाधि माना गया है।' सम्प्रज्ञात समाधि में अन्तःप्रविष्ट चार समापत्तियों 
( सवितर्का, निवितर्का, सविचारा और निविचारा ) को सबीज समाधि माना 
गद्यू है हरिभद्रसूरि तथा उपाध्याय यशोविजय जी ने सम्प्रज्ञात समाधि की 
तुलना शुक्ल ध्यान के आचवर्ती दो प्रकारों ( पृथक्त्व-वितर्क-सविचार और 
एकत्व-वितर्क-अविचार ) से और असम्प्रज्ञात समाधि की तुलना केवलज्ञान 
से की है। 

योगदर्शन में ध्यान और समाधि--ये दो भिन्‍न-भिन्‍न माने गये हैं । जेनयोग 
में इन दोनों को एक ध्याे शब्द के द्वारा ही प्रतिपादित किया गया है। पतंजलि 
का 'तत्र प्रत्ययेकतानता ध्यानम्‌ (योगदर्शन ३॥२) जैनयोग का धर्म्य-ध्यान है ओर 
योगदर्शन में प्रतिषशदित समाधि जन योग का शुक्ल ध्यान है। समाधि ध्यान की 
उत्तरवर्तो अवस्था है। आचार्य शुभचन्द्र ने धर्म्म ओर शुक्ल के ध्येय विषय को 
साधारण ही ओ इसी तथ्य की पुष्टि की है--- 


हर ॥. है 

१, पात्तंजल योग दहन ११७, १८ 

२, वही, भाष्य ११८ 

३, बही+ १४६ 

४, मौशबिन्दु ४१८; जनदष्ट्या परीक्षित पा्तजल योगददन ११८ 
४. वही, ४२० 


<ढ० अतीत का अनावरण 


“इति साधारण ध्येय॑ ध्यानयोधर्मशुक्लयों: । 
विशुद्धिस्वामिभेदेन भेद: सूत्रे निरूपित: ॥” (ज्ञानार्णव ३२।१०४) 

महषि पतंजलि ने समाधि को विस्तार से समझाया है, किन्तु ध्यान के 
विषय में उन्होंने बहुत संक्षेप में लिखा है । जन आचार्यों ने ध्यात के विषय में 
विस्तार से लिखा है । 

धर्म्य-ध्यान का पूर्ण परिकर इस प्रकार है -- 

घ्येय--( १) आज्ञा-विचय, (२) अपाय-विचय, (३) विपाक-विचय, (४) 

संस्थान-विचय । 

लक्षण--आज्ञा-रुचि, (२) निसर्ग-रुचि, (३) सूत्र-रुचि (४) अवगाढ़-रुचि । 

आलम्बन--( १) वाचना (२) प्रतिपुच्छा, (३) परिवर्तना, (४) अनुप्रेक्षा । 

अनुप्रेक्षा--(१) एकत्व, (२) अनित्य, (३) अशरण, (४) संसार । 
धर्म या धम्यं ? 

प्राकृत में 'धम्म' शब्द है । उस के संस्कृत रूप दो बन सकते हँ--धर्म और 
धर्म्य । कुछ आचार्यों ते धर्म-ध्यान शब्द का प्रयोग किया है। किन्तु अधिकांश 
आचार्यों ने धर्म्य-ध्यान का प्रयोग किया हैं। यही संगत है । धर्म्य का अर्थ हैं 
धर्म से युक्त । 


धम्ये का हृदय 
धर्म शब्द के अनेक अर्थ होते हैं। ध्यान के लः 7 उस के चार भर्थ॑ 
किये गये हैं -- ५ “ 


कै 


१, वस्तु का स्वभाव <9., है: 


पु 
रि 9. 
२. क्षमा आदि. ५ १, ३८ 
5 ही 055 ५ है... 72] शक 

2. स्थानांग ४।१२०७ श्र 
२. तन्त्याथ बृत्ति, श्रुतसागर कृत ६॥२८ है 

धर्मो वस्तुस्वरूपम्‌ | धमदिनपेत धर्म्सम्‌ । फ ४. ३. 
३. तत्त्ताथ भाष्यानुसारि टीका ६२६ पे ५ 


घम: क्षमादि दशलक्षणकः । तस्मादनपेत' धर्म्मम्‌ 9! 
तत्त्वार्थ श्तोकबार्तिक ६३६ हैं: है 
घर्मादनपेत॑ घर््य , तस्य क्षमादि मत एव प्रदृत्तेः । | 

ध्यान का प्रथम सोपान--धम्य-ध्यान ८१ 
६ 


३. चारित्र 

४, अहिसा 

धर्म शब्द के उक्त अ्थों से धम्ये-ध्यान के दी अर्थ फलित होते हैं-- 

१. वस्तुधर्माश्नित ध्यान 

२, क्षमा आदि धर्माश्नित ध्यान १ 

इन में दूसरे अर्थ का सम्बन्ध ध्यान से उतना नहीं जितना ध्यान के अधि- 
कारी से है। क्षमा आदि दस धर्मों से सम्पन्न व्यक्ति ही ध्यान का अधिकारों 
हो सकता है। इस के समर्थन में तत्वार्थ इलोकवातिक का पाद-टिप्पणगत वाक्य 
उद्धुत किया जा सकता है । 


धर्म्म-ध्यान के ध्येय चित्‌ और अचित्‌ ( जीव और अजीव ) दोनों भाष हैं, 
इस लिए प्रथम अर्थ ही घर्म्य-ध्यान की अन्तरात्मा को प्रकट करता है । 


ध्येय 

धर्म्म-ध्यान के ध्येय असंख्य हो सकते हैं फिर भी जैन-योग में चार बतलाये 
गये हैं । उत्तरवर्ती ग्रन्थों में इन का विस्तार भी हुआ है । ध्येय को चार भागों में 
विभक्त करने के पोछे क्या दृष्टि रही है, इस विषय पर बहुत कम पर्यालोचना 
हुई है । ध्यान ध्येय के साक्षात्कार की प्रक्रिया है। तत्त्वज्ञान की बौद्धिक प्रक्रिया 
से इस का स्थान अधिक महत्त्वपूर्ण है। धर्म्य-ध्यान की प्रक्रिया में तत्त्व ( सत्य ) 
की उपलब्धि के चार माध्यम चुने गये हैं-- 


(१ ) शब्द 
( २) विश्लेषण 
१-२, तच्चार्ध वृत्ति, श्रुतसागर कृत ६३६ 
धम्मा बत्युसहाबी, खमादिभावो य॒ दसविहों धम्मो । 
चारित्तं ख़जु धम्मो, जोबाण रक्खणं धम्मो ॥ ( कक्ति० अणु० ४७३ ) 
तस्मादुत्तलक्षणाह धर्मादनपेतमपरिच्युत॑ ध्यान॑ धर्म्यमरुच्यते । 
३. तत्त्वाथथ सूत्र ६६ ॥ 
४. ज्ञानाणव ३११५ 
“आब्िछ जोबादयो भावाः चिदचिल्लश्वलमी ताः । 
तत स्व॒रूपा बिरोधेन ध्येया धर्म मनीषिभिः ॥'' 


रे अतीत को अनावरण 





(३ ) फल या परिणाम 
(४) रूप । 

इन्हीं को पारिभाषिक शब्दों में 
) आज्ञा-विचय 
) अपाय-विचय 
) विपाक-विचय 
) संस्थान-विचय 
कहा गया है । 
आक्षा-विचय 


यह श्रद्धाश्रयी तन्‍्मयता है। जैसे किसी निर्देशक के निर्देशानुसार अज्ञात 
सार्ग की उपलब्धि हो जाती है, वैसे हो किसी साक्षात्कारों ज्ञानी की आज्ञा 
( आगम या वाणी ) के माध्यम से अज्ञात सत्य भी उपलब्ध हो जाता है । 

विचय के अनेक अर्थ किये गये हैँ !--विपाक, विवेक, विचारणा, पर्या- 
लोचन, अन्वेषण, अनुचिन्तन और मार्गणा । 


(१ 
(२ 
(३ 
(४ 


आज्ञा का विचय घ्येय है । यह ध्यान का स्वरूप नहीं हैं। ध्येय अनेक हो 
सक़ते हैं, किन्तु ध्यान के स्वरूप अनेक नहीं हो सकते । ध्यान का स्वरूप है 
स्मृति-समन्वाहा रक वह सब घ्येयों में एक रूप ही होता है । जैसे--- 

१. आज्ञा-विचय के लिए स्मृति समन्वाहार करना धर्म्य-ध्यान हैं । 

२ अपाय-विचय के लिए स्मृति समन्‍्वाहार करना घर्म्य-ध्यान है । 

३, विपाक-विचय के लिए स्मृति समन्वाहार करना धर्म्य-ध्यान है 

४. संस्थान-विचय के लिए स्मृति समन्वाहार करना धर्म्य-घ्यान है । 

धर्म्य ध्यान को समझने के लिए स्मृति समन्वाहार को समझना आवश्यक है । 





१, (क) तत्त्वार्थवृत्ति ( अुतसागर कृत ) ६३६: आज्ञा विपाकाय, आज्ञा विचयाय, आज्ञा 
विवेकाय, आज्ञा विचारणायें । 
(ख) तत्त्वार्थ भाष्यानुसारि टीका ६॥३७ : विचय :-पर्यालोचनम्‌, अन्वेषणम्‌ । 
विचयः-अनुचिन्तन मार्गणम्‌ । 


ध्यान का प्रथम सोपान--धम्य-ध्यान ढड 





स्मृति समन्वाहार 
ध्यान का अर्थ है एकाग्र चिन्ता-निरोध' । निरोध का अर्थ चिन्तन का अभाव 
नहीं है किन्तु उसे एक आलम्बन पर निरुद्ध करता हैँ । उत्तराध्ययन में बताया 
गया है कि एक आलम्बत में मन की स्थापना से चित्त का निरोध होता है । 
स्मृति समन्वाहार और एकाग्रचिन्ता निरोध दोनों समानार्थवाची हैं। मत 
को एक आहम्बन में निरुद्ध करना और दूसरे आलम्बनों का निरोध करना स्मृति- 
समन्वाहार है और यही एकाम्र चिन्ता निरोध है । 


शब्द और अर्थ 

शब्द वाचक होते हैं और अर्थ वाच्य । जितने द्रव्य और पर्याय हैं, वे सब 
वाच्य है। किन्तु एक क्षण में एक शब्द-द्वारा अनन्त धर्मात्मक द्रव्य का एक धर्म 
हो प्रतिपादित होता हैं। इस नय से द्रव्य अवाच्य है। वाच्य है पर्याय । एक 
क्षण में एक पर्याय याने एक धर्म । 

अर्थ को अभिव्यक्त विशेषताओं के माध्यम से हम उस के साथ शब्द का 
सम्बन्ध स्थापित करते हैं और फिर उस शब्द के द्वारा एक धर्म का सहारा ले 
अर्थ का प्रत्तिपादत करते हैं । 

एक व्यक्ति ध्यान-बल से सत्य का साक्षात्‌ कर उसे छब्दों में अवतीर्ण 
करता है । उस शब्दावतीर्ण बोध का नाम आज्ञा हैं। इस के माध्यम से एक 
व्यक्ति का अनुभूत सत्य हजारों-हजारों व्यक्तियों तक पहुँचता है। उस संप्रबुद्ध 
अर्थ-बोध का नाम भी आज्ञा हैं। शब्द-बोध के आधार पर अर्थ को जानना अर्थ- 
बोध की परोक्ष-प्रक्रिया है । शब्द-बोध के सहारे ध्यान करते-करते अर्थ का 
साक्षात्‌ करना अर्थ-बोध की प्रत्यक्ष-प्रक्रिया है 

जो सूक्ष्म व अमूर्त तत्त्व हैं, वे इन्द्रियगम्य भी नहीं हैं और तकं-गम्य भी 
नहीं हैं। उत का प्रत्यक्ष -बोध ध्यान द्वारा होता है। आचार्य शभचन्द्र ने इस 
तथ्य को इन शब्दों में व्यक्त किया हँ--योगी लक्ष्य के सहारे अलक्ष्य, स्थल के 
१, तत्त्वाथ सूत्र ६२७ 


२. उत्तराध्ययन सूत्र २६ 
तत्त्वार्थ श्लोकबारतिक ६३० 


४3 अतीत का अनावरण 


सहारे सूक्ष और आलम्बन के सहारे निरालम्ब तत्व का चिन्तन करे१ । 
ज्ञात तत्त्व के प्रति स्खलना-भाव पैदा हो जाता है। उस के अनेक हे! 
हैं'-.अनादिकाछीन भ्रम, मोह, अनम्यास, असंग्रह । 


किन्तु साक्षात्‌ कृत तत्त्व के प्रति स्खलना-भाव नहीं होता, अत: साक्षात्कार 
के लिए वस्तु-घर्म में मन को केन्द्रित करना आवश्यक हैं । 


अपाय-विचय 


मानसिक ग्रन्थियों के विमोचन का सर्वोत्तम उपाय विश्लेषण है। इसीलिए 
अपाय-विचय खूपान्तर में उपाय-विचय है. । आचार्य विद्यानन्दि ने अपाय-विचय 
का अर्थ किया है--असत्‌ मार्ग से अपाय और सत्‌ मार्ग से अतपाय-- यह बन्ध- 
मुक्ति का उपाय है, इसीलिए उपाय-विचय नामक ध्येय का पृथक्‌ उल्लेख नहीं 
किया गया है | अपाय-विचय का अविकल अर्थ है, मुक्ति के बाधक और साधक 
तत्त्वों का साक्षात्कार ! 

यह संसार विघ्न-बहुल है, बाघा-बहुल है, दोष-वहुल है, दुःख-बहुल है, अरति- 
बहुल है । जब इस सत्य की अनुभूति प्रबल हो उठती है, तब मनुष्य का मन 
अत्यन्त उद्बेग से भर जाता है ओर वह उसी विषय में स्मृति समनन्‍्वाहार कर 
लेता है। यही अपाय-विचय घर्म्य-ध्यान है । अपाय सूक्ष्म हैं, इसी लिए उन का 
साक्षात्कार ध्यान से हो सकता है। 
विपाक-विचय 


विपाक ( परिणाम ) व्यक्त होता है, हेतु अव्यक्त । विपाक के सहारे हेतु 
का साक्षात्कार किया जा सकता है। दुर्मेधा के सहारे ज्ञानावरण के सूक्ष्म 
पुदूगलों की शोध हुई हैं। चक्षु आदि इन्द्रियों को विकलता तथा निद्रा के 
सहारे दर्शनावरण के पुदूगलों की शोध हुई है। दुःख-सुख को अनुभूति के 
१, ज्ञानाणबव ३३४ : 
२. वही, ३३।१ 
३. वही, ३३॥२ 


४, तक्त्वार्थ श्लोक वारतिक ६३६३ : 
।श 
४. तत्त्वाथ भाष्यानुसारि टीका ६३७ 
हू 


ध्यान का प्रथम सोपान--धम्य-ध्यान ८्प्यु 


सहारे वेदनीय कर्म के पुद्यलों की शोध हुई है । विपरीत ग्राहिता और विकृत 
चारित्र के सहारे मोह के पुद्गलों को शोध हुई है। अनेक जन्म ग्रहण के सहारे 
आयुष्य के पुदूगलों की शोध हुई है। शुभ-अशुभ देह तथा उच्च-तीच सन्तति के 
सहारे न!|म और गोत्र के पुद्गलों की शोध हुई है। अलाभ के सहारे अन्तराय 
के पुदूगलों की शोध हुई है* । इस प्रकार विपाक-विचय हेतु-शोध की महान्‌ प्रक्रिया 
है । इस से अन्य द्रव्यों के परिणाम और उन के हेतु ध्येय बनाये जा सकते हैं + 


संस्थान-विचय 


यह रूपगत घ्येय है । आज्ञा-विचय की पदस्थ और संस्थान-विचय की रूपस्थ 
ध्यान से तुलना की जा सकती है। विपाक-विचय में अपने पुरुषाकार रूप का 
ध्यान किया जाता है--आचार्य शुभचन्द्र ने इस का निर्देश किया है. । तदनुसार 
उस की तुलना पिण्डस्थ ध्यान से की जा सकती है । 


संस्थान-विचय में संस्थान शब्द संग्राही हैं। इस संग्रह का विस्तार ध्याव- 
शतक में किया गया हूँ । द्रव्य के लक्षण, संस्थान, आधार, विधान, ( प्रकार ) 
प्रमाण, उत्पाद, स्थिति और व्ययात्मक पर्यायों तथा जीव आदि अमूर्त द्रव्यों के 
स्वरूप का चिन्तन संस्थान-विचय की मर्यादा में आता है | । 


इसके अमूर्त्त स्वरूप की तुलना रूपातीत ध्यान से की जा सकती है। ध्यान- 
शतक में संस्थान-विचय का जो स्वरूप प्रतिपादित किया गया है, वही ज्ञानार्णव 
में आज्ञा-विचय का किया गया हैं ।* इन दोतों ध्येयों में स्वरूपभेद नहीं, लक्षण- 
भेद प्रतीत होता है । आज्ञा-रुचि व्यक्ति आज्ञा-विचय ध्येय में स्मृति समन्वहार 
करता है और अवगाढ़ ( विस्तार ) रुचि व्यक्ति संस्थान-विचय ध्येय में स्मृति 
समन्वाहार करता है। ध्यान-शतक की संस्थान-विचय विषयक एक गाथा से इस का 
संकेत मिल जाता है-- 
कि बहुणा सब्बंचिय, जीवाइ पयत्थवित्यरोवेयं । 
१. तत्त्वाय भाष्यानुसारि टीका, ६३७ 
२. ज्ञानाणव ३५।२६ 


३, ध्यानशतंक ४२-६१ 
४. ज्ञानार्णव ३३।६-८ 
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सव्वनय समूह मयं, झाएज्ञ्ा समय सब्भावं ॥ ( ध्यानशतक ६२ ) 


ज्ञान और ध्यान 

ज्ञान और ध्यान दोनों एक ही चेतना के दो परिणमन हैं। चेतना केवल 
परिणमन का अर्थ ज्ञान और स्थिर परिणमन का अर्थ ध्यान है। भावना 
ज्ञानात्मक होती है । उस का अनुचिन्तन गतिशील होता है और ध्यान का अनु< 
चिन्तन निरोधात्मक होता है । 

जो चेतना भिन्न-भिन्न आलम्बनों पर स्फुरित होती है, वह उस की ज्ञानात्मक 
सत्ता है। इस की तुलना सूर्य को बिखरी हुई रश्मियों से की जा सकती है । 

जो चेतता एक ही आलम्बन पर स्थिर, निरुद्ध या केन्द्रित हो जाती है, वह्‌ 
उस को ध्यानात्मक सत्ता है। इस की तुलना सूर्य की केन्द्रित रश्मियों से की जा 
सकती है । 

स्वाध्याय, जप या भावना में मम एक आलम्बन पर केन्द्रित नहीं होता, 
ब्रह अनेक आक्ृतियों के अभिमुख होता रहता है । किन्तु ध्यान में मन एक आकृति 
को केन्द्र बना स्थितिशील हो जाता है । 

ध्यान में चेतना का प्रवाह निरुद्ध नहीं होता, किन्तु उस की अनेक मार्ग- 
गामिता निरुद्ध हो जाती है। इस को तुलना दोप-शिखा से की जा सकती है । 
ग्रह वही दोप-शिखा है--इस प्रत्यभिज्ञा में जो एकत्व की अनुभूति है, वही 
ध्यानात्मक सत्ता में होती हैं। इसी स्थिति का नाम 'प्रत्ययैकतानता' या 
ज्ञानान्तरास्पर्शवती चेतना है । 

एक बिधय में चेतना का अविच्छिन्न प्रवाह धर्म्य-ध्यान है। भावना या जप 
में गृहीत कल्पना से भिन्‍त कल्पना तथा गृहीत चिन्तन से भिन्‍न चिन्तन आते रहते 
हैं, किन्तु ध्यान-दशा में ऐसा नहीं हो सकता । उस में गृहीत चिन्तन ही सन्तति 
रूप में प्रवाहित होता है। भावना या जप में गृहोत॒ शब्द पुनरावृत्त होता रहता 
है, किन्तु धर्म्य-ध्यान में ऐसा नहीं होता । पदावलम्बी धर्म्यध्यान में जिस पद पर 
चित्त केन्द्रित किया जाता है, उसी पद में वह चित्त तन्‍्मय हो जाता है । इसी 





१. ध्यानशतक १ 
२. तत्त्वाथ बातिक ६३६ 


ध्यान का प्रथम सोपान--धम्य-ध्यान नि 


लिए वहाँ पुनरावर्तन अपेक्षित नहीं होता । 

जिस प्रकार पदस्थ धर्म्य-ध्यान में चेतवा पद के साथ तदात्म हो जाती है, 
उसी प्रकार रूपस्थ में ध्येयगत रूप तथा पिण्डस्थ में नासाग्र आदि के साथ तदात्म 
हो जाती है । 

भावना का अभ्यास करने वाला व्यक्ति ध्यान की अहंता प्राप्त करता है ।* 
ध्यान समत्व की स्थिति में प्राप्त होता है। गीता में समत्व को योग कहा गया 
है--'समत्वं योग उच्यते ।” साम्य की उपलब्धि ममत्व के विसर्जन से हो सकती 
है। उस का मूल बीज भावना है ।ै स्थानांग सूत्र में धर्म्य-ध्यात की चार 
भावनाएँ ( अनुप्रेक्षाएँ ) बतायी गयी हैं, जिन का उल्लेख पहले किया जा चुका 
हैँ । जिन भद्रगणि ने ध्यान की अरहता के लिए चार भावनाओं का निर्देश किया 
है । वे ये हैं--ज्ञान दर्शन, चारित्र और वैराग्य 


अज्ञानावस्था में ध्यान नहीं हो सकता । ज्ञान के सतत अभ्यास से मनोधारण 
और मन की निर्मलता प्राप्त होती है तथा सार-असार का विवेक प्राप्त होता है । 
इस स्थिति में अनायास हो घर्म्य-ध्याव उपलब्ध हो जाता है“ । स्थानांग सूत्र में 
वाचना, प्रतिच्छा, परिवर्तता और अनुप्रेक्षा ( अर्थचिन्ता ) को आलम्बन कहां 
गया है। उन्हीं को ध्यानशतक में ज्ञानभावना कहा गया है। मन की सम्मूढ 
दशा में ध्यान नहीं हो सकता। सम्मूढता सन्देह, आवेग आदि से प्राप्त होती 
है । ध्याव वही व्यक्ति कर सकता है, जिस में आत्म-विश्वास है, प्रशम है, स्थैर्य है, 
एक शब्द में जिस का दृष्टिकोण स्वच्छ है । 


चैतन्य की अपवित्र दशा में ध्यान नहीं हो सकता। जो व्यक्ति क्रोध, 
अभिमान, साया, लोभ, भय, शोक, घृणा आदि से असंत्रस्त होता है, वहो ध्यान 
कर सकता है । 


१. ध्यानशतक ३० 
२. योगशास्त्र ४४४६:-साम्य॑ स्यान्निम मत्वेन तत्कृते भावना: श्रयेत्‌ । 
३. ध्यानद्वतक ३० 
४, (क) ध्यानशत्क ३१ 
(रब) तक्त्वार्थ भाष्यानुसारि टीका ६३८ 
५. ध्यानशतक ३२ 
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बलक्ष्य के प्रति अनुरक्त दशा में ध्यान नहीं हो सकता । ध्यान वहो व्यक्ति 
कर सकता है, जो रूक्ष्य ( आत्मोदय ) के प्रति अनुरक्त और अलूढ्ष्य ( आत्मोदय 
के बाधक तत्त्वों ) के प्रति विरक्त होता है। आचार्य शुभचन्ध ने धम्य॑-ध्यान की 
सिद्धि के लिए मंत्री, प्रमोद, करुणा और मध्यस्थ इन चार भावनाओं को ध्येय 
बतलाया है । 

भावनाओं के विषय में उत्तरोत्तर परिवर्तत हुआ हैँ किन्तु उन की उपयोगिता 
अपरिवर्तित रहो है और वह यह कि भावना के अभ्यास से मत निर्मल होता है, 
ध्यान करने में क्षम होता है । 

महषि पतंजलि ने जिसे जप कहा है, वही जैनयोग में भावना है। भगवान्‌ 
महावीर ने जिस संबरयोग की साधना की थो, उस का एक प्रारम्भिक अंग यह 
घर्म्म-ध्यान हैं। पारिभाषिक शब्दों की जटिलता तथा जैन मुनियों की अभम्पास- 
विमुखता के कारण आज यह वाइमय मात्र बना हुआ हैँ। प्राचीन श्रुत तथा 
अभ्यास के सन्दर्भ में उस का हार्द स्पष्ट करना आवश्यक हैं। इस का हार्द 
जितना स्पष्ट होगा, उतना ही हमारे लिए महावीर का साधना-केन्द्र स्पष्ट होगा। 


९, ज्ञानाव २७४ 


ध्यान का प्रथम सोपान--धम्य-ध्याव &९्‌ 


स्याद्वाद और जगत्‌ 


यह विश्व भेदाभेद, नित्यानित्य, अस्तित्व-तास्तित्व और वाच्यावाच्य के 
नियमों से श्यृंखलित है। कोई भी द्रव्य सर्वथा भिन्न नहीं हैं और कोई भी सर्वथा 
अभिन्न नहों हैं । कोई भी द्रव्य सर्वथा नित्य नहों है और कोई भी सर्वथा अनित्य 
नहीं है। कोई भी द्रव्य सर्वथा अस्ति नहीं है और कोई भी सर्वथा नास्ति नहीं है । 
कोई भी द्रव्य सर्वथा वाच्य नहीं है, कोई भी सर्वथा अवाच्य नहीं हैं । जो द्रव्य है, 
वह सत्य है। वह भिन्न भी है--अभिन्‍न भी है, नित्य भी है--अनित्य भी है, 
अस्ति भी है--तास्ति भी है, वाच्य भी है--अवाच्य भी है। इन सहज सम्भूत 
नियमों को समझने का जो दृष्टिकोण है, वह अनेकान्त हैं । इन नियमों की जो 
व्याख्या-पद्धति है, वह स्याह्वाद हैं । विश्व में इतना विरोध ओर इतना असा- 
मंजस्य है कि अनेक्रान्त के बिना उस में अविरोध और सामंजस्य समझा नहीं 
जा सकता तथा स्याद्वाद के बिना उस को सम्यक्‌ व्याख्या की ही नहीं जा 
सकती । 


अभेद ओर भेद का नियम 


यह विश्व आकाशमय है । आकाश व्यापक है, शेष सब व्याप्य हैं। आकाश 
वहाँ भी है, जहाँ आकाशेतर कुछ नहीं है पर अन्य ऐसे नहीं है, जहाँ आकाश 
न हो। जहाँ अन्य भी है और आकाश भी है, वहाँ गति है, स्थिति है और 
दृश्यपरिवर्तन भी है, इसलिए उसे लछोक कहा जाता है। जहाँ अन्य नहीं हैं, 
केवल आकाश है, वहाँ गति नहीं है, स्थिति नहीं है और दृश्य-परिवर्तन भी नहीं 
हैं, इसलिए उसे “अलोक' कहा जाता है। सत्ता की दृष्टि से लोक और अछोक 
दोनों एक हैं, अविभक्त हैं। गति, स्थिति और दृश्य-परिवर्तन सर्वत्र नहीं है, 
इस दृष्टि से लोक और अलोक दो हैं--विभक्त हैं। गति और स्थिति की दृष्टि 


९० अतीत का अनावरण 


से लोक एक है--अविभक्त है, पर कार्य को दृष्टि से वह एक नहीं है । गति का 
हैतु जो है, वह स्थिति का नहीं हे और स्थिति का जो हेतु है बह गति का नहीं 
है । गतिशोल द्रब्य दो है--पुदू्गली ( जीव ) और पुदूगक । ये ही दो स्थितिशील 
हैं। दृश्य-परिवर्तत भी इन्हीं के योग से होता है, इन्हीं में होता है। अभेद दृष्टि से 
सत्ता ही पूर्ण सत्य है। भेद-दृष्टि के ६ प्रकार हैं--१. धर्मास्तिकाय, २. अधर्मास्ति- 
काय, ३, आकाश, ४. काल, ५. पुद्गल, ६. जीव । धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय 
और आकाश--ये तीनों लोक में परिपूर्ण व्याप्त हैं। इन्हें कथमप्रि पृथक नहीं 
किया जा सकता । इन का पृथक्करण कार्य से ही होता है । गति हेतुक जो है 
बह धर्मास्तिकाय है ।* यह गति का अन्तिम हेतु है। स्थिति हेतुक जो है, वह 
अधर्मास्तिकाय है । यह स्थिति का अन्तिम हेतु है ।* जहाँ बायु भी नहों है वहाँ 
भी गति होती है, और वह इसी लिए होती है कि धर्मास्तिकाय वहाँ हैं। अवगाह 
हेतु जो है, वह आकाश है ।* परिवर्तन का हेतु काल है। जो संयुक्त होता है 
ओर वियुक्त होता है, वह पुद्गल है ।* जो चैतन्यमय है, वह जीव है । आकाश 
और काल को छोड़ कर किसी भी द्रव्य की व्याख्या नहीं की जा सकती, इस 
दृष्टि से शेष सब द्रव्य आकाश और काल से सर्वथा भिन्न नहीं हैं। आकाश और 
कार गति-स्थिति के हेतु नहीं हैं और यति-स्थितिशील भी नहीं हैं, इसलिए वे 
शेष सब द्रव्यों से स्वंधा अभिन्न भी नहीं हैं। धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय 
को छोड़ कर गति और स्थिति की व्याख्या नहीं की जा सकती, इस दृष्टि से 
जीव और पुद्गल धर्मास्तकाय और अधर्मास्तिकाय से सर्वथा भिन्न नहों हैं । 
धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय गति-स्थितिशील नहीं हैं, संयुक्त-वियुक्तधर्मा भी 
नहीं हैं, इस लिए वे जीव और पुदुगल से सर्वथा अभिन्‍न नहीं हैँ । जीव के बिना 
पुदूगल को और पुदुगल के बिना जीव की व्याख्या नहीं की जा सकती। पृद्गल के 
बिना जीव की कोई प्रवृत्ति नहीं होती और जीव के बिना पुदूगल की स्थूल परि- 
णति नहों होती, इस दृष्टि से जीव और पुदूगल सर्वथा भिन्न नहीं हैं । जोव- 
|. स्थानांग ६०४१: गुणतों गमणगुणे । 

२. वही, ५।४४१ : ग्रुणतों ठाणगुणे । 

३. बही, ४॥४४१ : गुणतों अबगाहणागुणे । 


४, स्थानांग (४४१ : युणतों गहणगुणे । 
४, वही, १!४४१ : गुणतों उबओगगुणे । 


स्थाह्ाद और जगत ढक 


संयोग-वियोग धर्मा नहीं है, रूपी नहीं है और पुद्गल चैतन्यमय नहों है, इस लिए 
वे सर्वथा अभिन्न भी नहीं हैं। तात्पर्य की भाषा में ऐसा कुछ भी नहीं है, जो 
सर्वथा अभिन्न हो हैं और ऐसा भी कुछ भी नहीं है, जो सर्वथा भिन्न ही है। 
अभिन्नता की दृष्टि से सारा विश्व एक है । भिन्नता की दृष्टि से सारा विश्व दो 
भागों में विभक्त है--चैतन्यमय और अचैतन्यमय । 

चेतन और अचेतन की उत्पत्ति के विषय में अनेक दार्शनिक अभिमत हैं ॥ 
उपनिषद्‌ के ऋषि कहते हैं--पहले असत्‌ था, असत्त से सत््‌ उत्पन्न हुआ |) कुछ 
ऋषि कहते हैं--असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकती । सब से पहले सत्‌ ही 
था। उस ने सोचा, में अनेक होऊँ। इस संकल्प में सृष्टि उत्पन्न हुई !' जो हैं, 
वह सब आत्मा हो है । जो कुछ हुआ है, वह आत्मा ही हुआ है ।* आत्मा बहा 
हो है ।/ यह आत्मा दतवाद हैं। इस के अनुसार अचेतन चेतन से उत्पन्न होता 
है । चेतन और अचेतन सर्वथा भिन्न नहीं हैं । 

अनात्मवांद के अनुसार पहले अचेतन ही था| पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु ये 
चार भूत थे। इद से चेतन उत्पन्न हुआ। यदि यह पता लगाना हैं कि मनुष्य की 
उत्पत्ति कैसे हुई तो संसार के विकास में ही उस की खोज करनी होगी । मनुष्य का 
विकास जीवन के पहले रूपों में से होता है । उस विकास के दौरान में हो विचार 
और सचेतन व्यवहार ने जन्म लिया है । इस का अर्थ यह है कि वस्तु अर्थात्‌ वह 
वास्तविकता, जो अचेतन है, पहले से थी । मन अर्थात्‌ वह वास्तविकता, जो 
सचेतन है, बाद में आयी । साथ हो इस का अर्थ यह भी है कि वस्तु या बाह्य 
वास्तविकता की सत्ता मन से स्वतन्त्र हैं। प्रकृति की इस समझ को भौतिकवाद 
कहते हैं + यह भूतादतवाद है। इस के अनुसार अचेतन से चेतन उत्पन्न होता 
है । अचेतन और चेतन सर्वथा भिन्न नहीं हैं । 
३, छान्दोग्य ६२१ : असतः सइजायत । 
२, वही ६२।२ : कुतस्तु खलु सोम्य एवं स्थादिति होवाच कथमसतः सज्जायेतेति । 

सच्वेत्र सोम्ग्रेदमप्र आसीत्‌ । एकमेवा द्वितोयम्‌ । तह क्षत बहुस्यां प्रजायेयेति । 

३, बही ७२५२ : आत्मैवेद॑ सर्वम्‌ 
४. वही, ७२६१ : आत्मत एवेदं सर्व । 


४, माण्डूक्य २: सब हो एतद बह, अयामात्मा ब्रह्म ! 
६. एमिल बर्न्स मार्क्सबाद क्‍या है !, पृष्ठ ६८ । 


९२ अतीत का अनावरण 


अनेकान्त दृष्टि के अनुसार चेतन अचेतन से और अचेतन चेतन से उत्पन्न 
नहीं हैं। दोनों अनादि हैं, दोनों स्वतन्त्र और दोनों सापेक्ष । चेतन का एक प्रति- 
भाग भी मिश्रित नहों है। वह छुद्ध द्रव्य है । उस का प्रत्येक परमाणु ( प्रदेश ) 
अन्त तक चेतन ही रहता है। अचेतन का प्रत्येक परमाणु ( प्रदेश ) अन्त तक 
अचेतन ही रहता है। चेतन को अचेतन और अचेतन को चेतन के रूप में परि- 
णत नहीं किया जा सकता | द्रव्य गुणों का संयुक्त रूप होता है । सब द्रब्यों की 
यही व्याख्या हैं। जो द्रव्य हैं, उन सब में अनन्त गुण हैं. और अनन्त गुणों के 
जितने समवाय हैं, वे सब द्रव्य हैं। इस भाषा में या तो द्रव्य अनन्त होंगे या 
एक | सचाई यह है कि वे अनन्त भी नहीं हैं ओर एक भी नहीं है । सर्वंसाधा- 
रण ग॒णों की दृष्टि से द्रव्य एक ही हैं, किन्तु कुछ गुण ऐसे भी हैं, जो सबंसाधा- 
रण नहीं हैं । उन्हीं की दृष्टि से द्रव्य अनेक हैं। गति और स्थिति विश्व-व्यवस्था 
के असाधारण गुण हैं । स्थूल पदार्थों की गति दृश्य-निमित्तों से होती है, किन्तु 
सूक्ष्म स्कन्धों और परमाणुओं की गति में वायु या विद्युत्‌ आदि सहायक नहीं होते । 
वे उन्हें छू भी नहीं पाते । परमाणु की अप्रेरित गति बहुत तोब्र होती है। वह 
एक क्षण में भी लोक के निम्न भाग से ऊर्व भाग तक चला जाता हैं। वहाँ 
उस की गति का माध्यम गतित्त्त्व ( धर्मास्तिकाय ) ही होता हैं। गतितत्व 
गतिमात्र में माध्यम बनता है, किन्तु जहाँ दृश्य माध्यम होते हैं, वहाँ उस की 
अनिवार्यता ज्ञात नहीं होती, जहाँ दृश्य माध्यम कार्य नहीं करते, वहाँ उस का 
अस्तित्व स्वयं व्यक्त होता हैं । 
१८वीं एवं १९वीं शताब्दी के भौतिक विज्ञानवेत्ताओं के समक्ष यह स्पष्ट 
हो गया कि यदि प्रकाश की तरंग होती हैँ, तो उन का कुछ आभाधार भी होगा। 
जैसे पानी सागर की तरंगों को पैदा करता है और हवा उन कम्पनों को जल्म 
देती है. जिन्हें हम ध्वनि कहते हैं । अतः जब परीक्षणों से यह व्यक्त हुआ कि 
प्रकाश शून्य से भी हो कर विचर सकता है, तब वैज्ञानिकों ने 'ईथर” (&काश) 
नामक एक काल्पनिक तत्त्व को जन्म दिया, जो उन के विचार में समस्त आकाश 
और पदार्थ में व्याप्त है । बाद में फैरेड ने एक अन्य प्रकार के ईथर का प्रति- 
पांदन किया, जिसे विद्युत एवं चुम्बकोय शक्तियों के वाहक के रूप में माना गया । 
अन्ततः जब मेक्सवेन ने प्रकाश को एक “विद्युतू-चुम्बकीय विक्षोभ' ( &.९०॥०- 
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ग्रब्नट्टाअशा० >ंशपराफ॥ा८८ ) के रूप में मान्यता प्रदान की, तब ईथर का 
अस्तित्व निश्चित-सा हो गया ।* 


स्थिरता का माध्यम स्थिति-तत्त्व है। एक परमाणु आकाश-अ्रदेश में स्थित 
होता है, वहाँ उस का माध्यम स्थिति-तत्त्व ही होता है । 

आकाश स्थिति का माध्यम नहीं है। वह चर और स्थिर, दोनों तत्त्वों का 
माध्यम है। आधार-छुन्य कुछ भी नहों हैं। स्थूल पदार्थ के लिए स्थूल आधार 
होते हैं। सूक्ष्म या चतुःस्पर्शी स्कन्धों के लिए स्थूल आधार की अपेक्षा नहीं 
होती । उन का जो आधार है, वह आकाश ही है । एक पदार्थ की दूसरे पदार्थ से 
जो दूरी है, उस का माध्यम आकाश ही है। इस के बिना सब पदार्थ स्वाबगाहो 
नहीं होते । 

ये तीन अस्तिकाय अखूपी हैं, इन्द्रियातीत हैं। ये विश्व-व्यवस्था की अनिवार्य 
अपेक्षा से स्वीकृत हैं ॥ गति, स्थिति और अवगाह ( या विभाग ) इन असाधारण 
गुणों से गति-तत्त्व ( घर्मास्तिकाय ), स्थिति-तत्त्व ( अधर्मास्तिकाय ) और अव- 
गाह-तत््व ( आकाशास्तिकाय ) का अस्तित्त्व प्रमाणित होता है । 

संघात और भेद भी असाधारण गुण हैं। चार अस्तिकायों में केवल संघात 
है, भेद नहीं है । भेद के पश्चात्‌ संघात और संघात के पश्चात भेद--यह शक्ति 
केवल पुद्गलास्तिकाय में है। दो परमाणु मिल कर द्िप्रदेशी, यावत्‌ अनन्त 
परमाणु मिल कर अनन्त प्रदेशी स्कन्ध बन जातें हैं । वे वियुक्त हो कर पुनः दो 
परमाणु यावत्‌ अनन्त परमाणु हो जाते हैं। यदि संयोग-वियोग गुण नहीं होता 
तो यह विध्व या तो एक पिण्ड ही होता या केवल परमाणु ही होते । उन दोनों 
रूपों से वर्तमान विश्व-व्यवस्था फलित नहीं होती । पुदुगल द्रव्य रूपी है, इन्द्रिय 
ग़म्य है, इस लिए इस का अस्तित्त्व बहुत स्पष्ट है, पर इस की स्वतन्त्र सत्ता का 
आधार यह संघात-भेदात्मक गुण हूँ। 

चैतन्य भी असाधारण गुण है। अचेतन से चेतन की प्रक्रिया भिन्न होती 
है । प्रहण, परिणमन, ब्युत्सर्जन, स्वीकरण, सजातीय प्रजनन, वृद्धि, अनुभूति, 


१. डॉ० आईल्स्टीन और बह्याण्ड, लिकन बारनेट, पृ० ४२ । 


ण्छ अतीत का अनावरण 


ज्ञान आदि ऐसे धर्म हैं, जो चेतन में ही प्राप्त होते हैं। चेतन अखूपी है, इच्द्रिया- 
तीत है, उस का अस्तित्व चैतन्य गुण से गम्य है । 

जीव और पुद्गल--इन दोनों अस्तिकायों के योग से विश्व की विविध 
परिणतियाँ होती हैं ।॥ तीन अस्तिकाय अपनी स्वरूप-मर्यादा तक ही परिवर्तित 
होते हैं | वे बाह्य निमित्तों से प्रभावित नहीं होते और न वे दूसरे द्रव्यों को प्रभा- 
वित करते हैं। उन का अस्तित्व और क्रिया सब दिशाओं में समान रूप से हैं । 
इसी लिए अमेरिकन भौतिक विज्ञानवेत्ता ए० ए० माईकेलसन और ई० डबल्यू+ 
मोरले ईथर सम्बन्धी परीक्षणों में सफल नहीं हुए। उन्होंने क्लोवलैण्ड में सन्‌ 
१८८१ में एक भव्य परीक्षण किया । 

उन के परीक्षण के पीछे निहित सिद्धान्त काफ़ी सोधा था। उन का तर्क 
था कि यदि सम्पूर्ण आकाश केवल ईथर का एक गतिहीन सागर है, तो ईश्वर के 
बीच पृथ्वी को गति का ठोक उसी तरह पता लगानां चाहिए और पैमाइश होनो 
चाहिए, जिस तरह नाविक सागर में जहाझु के वेग को मापते हैं। जैसा कि 
न्यूटन ने इंगित किया था, जहाज़ के अन्दर के किसो यान्त्रिक परीक्षण द्वारा 
शान्‍्त जल में चलने वाले जहाज़ को गति मापना असम्भव है। नाविक जहाज 
की गति का अनुमान सागर में एक लट्टा फेंक कर और उस से बंधो रस्सो की 
गाँठों के खुलने पर नज़र रख कर लगाते हैं । अतः ईथर के सागर में पृथ्वी की 
गति का अनुमान लगाने के लिए माईकेलसन और मोरजले ने लट्ठा फेंकने की 
क्रिया सम्पन्न की । अवश्य ही यह लट्ठा प्रकाश की किरण के रूप में था । यदि 
प्रकाश सचमुच ईथर में फैलता है, तो इस की गति पर, पृथ्वी की गति के कारण 
उत्पन्न ईथर की धारा का प्रभाव पड़ना चाहिए। विशेष तौर पर, पृथ्बी की 
गति की दिशा में फेंकी गयी प्रकाश-किरण में ईथर की धारा से उसी तरह 
हलकी बाधा पहुँचनी चाहिए, जैसी बाधा का सामना एक तैराक को धारा के 
विपरीत तैरते समय करना पड़ता है, इस में अन्तर बहुत थोड़ा होगा, क्योंकि 
प्रकाश का वेग ( जिस का ठीक-ठोक निश्चय सन्‌ १८४९ में हुआ ) एक सेकेण्ड 
में १,८६,२८४ मील है, जब कि सूर्य के चारों ओर अपनी घुरी पर पृथ्वी का वेग 
केवल बीस मील प्रति सेकेण्ड होता है। अतएवं ईयर-घारा की विपरीत दिशा 
में फेंके जाने पर प्रकाश-किरण की गति १,८६,२६४ मील होनी चाहिए और 
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यदि सीधी दिशा में फेंकी जाये तो १,८६,३०४ मील । इन विचारों को मस्तिष्क 
में र्ल कर माईकेलसन और मोरले ने एक यन्त्र का निर्माण किया, जिस की 
सूक्ष्दशिता इस हृद तक पहुँची हुई थी कि वह प्रकाश के तीक्र बेग में प्रति 
सेकेण्ड एक-एक मोल के अन्तर को भी अंकित कर लेता था। इस यन्त्र में, जिसे 
उन्होंने व्यतिकरणमापक! ( [ग6शिणगा८ांश ) नाम दिया, कुछ दर्पण इस 
तरह लगाये हुए थे कि एक प्रकाश-किरण को दो भागों में बाँठा जा सकता था 
और एक साथ ही दो दिशाओं में उन्हें फेंका जा सकता था। यह सारा परोक्षण 
इतनी सावधानों से आयोजित और पूरा किया गया कि इस के परिणामों में 
किसी तरह के सन्देह की गुंजायश नहीं रह गयो । इस का परिणाम सीधे-सादे 
शब्दों में यह निकला--- प्रकाश-किरणों के वेग में, चाहे वे किसी भी दिशा में 
फेंकी गयो हों, कोई अन्तर नहों पड़ता ।” 

“माईकेलसन और मोरले के परीक्षण के कारण वैज्ञानिकों के सामने एक 
व्याकुल कर देने बाला विकल्प आया। उन के सामने यह समस्या थी कि वे 
ईथर सिद्धान्त को--जिस ने विद्युत्‌-चुम्बकत्व और प्रकाश के बारे में बहुत-सी 
बातें बतलायी थीं--छोड़ें या उस से भी अधिक मान्य कोपरनिकन-सिद्धान्त को, 
जिस के अनुसार पृथ्वी स्थिर नहों, गतिशील है । बहुत से भौतिक विज्ञानवेत्ताओं 
को ऐसा लगा कि यह विश्वास करना अधिक आसान है कि पृथ्वी स्थिर हैं 
बनिस्वत इस के कि तरंगें--प्रकाश-तरंगें, विद्युत चुम्बीय-तरंगें, बिना किसी 
सहारे के अस्तित्व में रह सकती हैं । यह एक बड़ी विकट समस्या थी--इतनी 
विकट कि इस के कारण वैज्ञानिक विचारधारा पचीस वर्षों तक भिन्न-भिन्न रही, 
एकमत न हो सकी । कई तयी कल्पनाएँ सामने प्रस्तुत की गयीं और रह भो 
कर दी गयों । उस परीक्षण को मोरछे और दूसरे लोगों ने फिर शुरू किया, 
पर परिणाम वही निकला--ईथर में पृथ्वी का प्रत्यक्ष वेग शून्य है ।” 

ईथर प्रकाश की गति को प्रभावित नहीं करता इस लिए आईन्स्टीन ने 
उस के अस्तित्व का निरसन किया । किन्तु गति-नियामक तत्त्व के अभाव में पदार्थ 
अनन्त में कहीं भटक जाते और वत्तमान विश्व एक दिन प्रकाश-शुन्य हो जाता । 


१. डॉ० आईन्स्टीन और ब्रह्माण्ड, पृ० ४३-४६ । 
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जीव और पुद्गल बाह्य निमित्तों से भी प्रभावित होते हैं, परिवर्तित होते 
हैं। जीव पुद्गल को प्रभावित करता है और पुद्गछ जीव को प्रभावित करता 
है, इस लिए इन में स्वाभाविक और वैभाविक ( बाह्य निमित्तज ) दोनों 
प्रकार के परिवर्तन होते हैं । पुदूगली जीव का अस्तित्व ही हमारे प्रत्यक्ष है| 
पुद्गल-मुक्त जीव हमारी ज्ञान-धारा से परे हैं। आहार, शरीर, इन्द्रिय, 
इ्वासोच्छवास, भाषा और मन--हछहों पर्याप्तियाँ पौदूगलिक हैं। इन्हीं के द्वारा 
जीव व्यक्त या ज्ञेय बनता है । दृश्य-जगत्‌ जो है, वह पोद्गलिक है, किन्तु इस 
का निमित्त जीव ही है, सूक्ष्मस्कन्ध हमारी दृष्टि के विषय नहीं बनते। हमारो 
दृष्टि में आ सकें, इतनी स्थुलता उन्हें जीव के द्वारा ही प्राप्त होती है। जितने 
पुदूगल-दृश्य हैं, वे या तो जीव के शरीर-रूप में परिणत हैं या हो चुके हैं! । 

ज्ञान, दर्शन, सुख-दुःख को अनुभूति, बीर्य--ये जीव के गुण या कार्य है 5 
शब्द, अन्धकार, उद्योत, प्रभा, छाया, आतप, वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श--ये पुदूगल 
के गुण या कार्य हैं 3 । दब्द, आतप, उद्योत आदि संहति-रहित पदार्थ ( ॥(885- 
]९95 प्रबल ) अथवा ऊर्जारूप ( 20०९9 ) है। 

दृश्य पदार्थ का मूल ( ए॥ग्रब८ 0०7४पए९॥ ) परमाणु है। उन की 
अनेक वर्गणाएँ ( सजातीय, परमाणु समूह ) हैं । वे मौलिक कण (प्रोकार्शाशाए 
एथ40४७) समुदित हो कर पदार्थ का निर्माण करते हैं। बाह्य निमित्तों से 
अथवा निश्चित काल-मर्यादा के अनुसार एक पदार्थ दूसरे पदार्थ में परिवरतित भी 
हो जाता है । पुदगल की विचित्र परिणति के कारण विश्व को व्यवस्था अनन्त- 
ख्पी हैं। 

महान्‌ जर्मन गणितज्ञ लिबनिज ने लिखा है--'में यह प्रमाणित कर सकता हुँ 
कि न केवल प्रकाश, रंग, ताप और इस तरह की अन्य चीजें, अपितु गति, आकार 
और विस्तार भी वस्तु के ऊपरी गुण हैं। उदाहरण स्वरूप, जैसे हमारी दृश्य- 
शक्ति यह बतला देती है कि वह गोल, चिकनो और छोटी है। ये ऐसे गुण हैं, जो 





१ आचारांग बृत्ति, ११ 
२. उत्तराध्ययन, अध्ययन २८ 
३. बही, २८ 
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हमारी इन्द्रियों से पृथक होने पर उस गुण से अधिक यवार्थता नहों रखते, जिसे 
हम परम्परानुसार सफ़ेद की संज्ञा देते हैं ।? ” 

बर्कले ने कहा है-- “वे सभी तत्त्व जिन से इस संसार का ढाँचा तैयार हुआ 
है, मानस को छोड़ देने के बाद कोई तथ्य नहीं रखते | जब तक हम उन्हें इन्द्रियों 
से ग्रहण नहों करते या जब तक ये हमारे या अन्य किसी प्राणी के मानस में 
अपना अस्तित्व नहीं रखते, तब तक या तो उन का सर्वथा अस्तित्व ही नहीं होता 
या फिर वे किसी सनातन शक्ति के मानस में अपना अस्तित्व रखते हैं। आइन्स्टी- 
न यह प्रकट कर के कि आकाश-काल ( 5980९ ॥॥76 ) केवल अन्‍्तर्ज्ञान के 
रूप हैं--जिन को रंग, रूप और आकार की भाँति चेतना से विलंग नहीं किया 
जा सकता--इस तर्क की गाड़ी को अपनी अन्तिम सोमा तक ले गये । आकाश 
का अस्तित्व केवल पदार्थों के क्रम या उन की व्यवस्था में हँ--इस के अतिरिक्त 
वह कुछ नहीं है । इसी प्रकार काल, घटनाओं के एक क्रम के अतिरिक्त, जिस से 
हम उसे मापते हैं, और कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं रखता 

स्थाद्गाद के अनुसार वर्ण, गन्ध, रस ओर स्पर्श का अस्तित्व मानसिक नहीं 
है । ये पृदूगल के पर्याय ( विवर्त ) हैं। इन्हीं की अपेक्षा वे अशाइवत हैं ।* 

वर्णादि चतुष्टय की विविधता चेतना या बाह्य वस्तु-सापेक्ष है, किन्तु उस का 
अस्तित्व चेतना या बाह्य वस्तु-सापेक्ष नहीं हैं। एकत्व, पृथक्त्व, सहज भी होता है, 
वैसे ही उन को वर्णादि-चतुष्टयी की परिणति भी सहज होती है। छोटा-बड़ा, रुघु- 
गुरु, ऋजु-वक्र, ये जैसे सापेक्ष धर्म हैं--दो वस्तुओं को तुलना में उत्पन्न धम हैं, वैसे 
वर्णादिकचतुष्टयी सापेक्ष धर्म नहीं है। यह वस्तुवाद है। स्पर्श मूल शक्ति है। रूखा, 
चिकना--ये उस की अभिव्यक्ति के प्रकार हैं। इन की कोई स्थायी सत्ता नहीं 
है । सौन्दर्य-असौन्दर्य, उपयोगी-अनुपयोगी आदि की कल्पता चेतना का रूप है । 
पर किसो वस्तु की अस्तिता चेतना का रूप नहीं हैं। दिक्‌ और काल उपयोगिता- 


१. डॉ० आइन्स्टीन और ब्रह्माण्ड, पृ० १७ 

३. वही, पृ० (८ 

३. परमाणुपोग्गलेणं भन्‍्ते ! कि सासए अप्नासए ! ग्रोयमा सित्र सासए, सिय असासए । से 
केण ट्ठेण भन्‍्ते ! एवं बुच्च३--सिय सासए, सिय असासए ! 
गोयमा दव्यट्ठयाए सासए, वन्नपज्जवेहि जाव फासपज्जवेहि, असासए । 

४, उत्तराष्ययन, अध्ययन २८ 


९८ अतीत का अनावरण 


याद के तत्त्व हैं। उन को वास्तविक सत्ता नहीं है। स्थादवाद के अनुसार विश्व की 
अखण्डता चतुरूपात्मक है। द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव, इन चारों के बिना उस की 
व्याख्या नहीं हो सकती । द्रव्य अनन्त गुणों का पिण्ड है । भाव उस की अवस्थाएँ 
हैं। वे भी ,अनन्त होती हैं । अवस्था से वियुक्त कोई द्रव्य नहीं होता और द्रव्य 
से वियुक्त कोई अवस्था नहीं होती । जितने परिवर्तन होते हैं, वे सब द्रव्य में ही 
होते हैं और जितने द्रव्य होते हैं वे सब परिवर्तन के कारण ही अपना अस्तित्व 
बनाये रखते हैं । परिवर्तन कहाँ होता है, इस की व्याख्या क्षेत्र के बिना नहीं की 
जा सकतो । इस के दो रूप हैं : आकाश और दिक्‌ । आकाश वास्तविक हैं । 
दिक्‌ निरपेक्ष तत्त्व नहीं है, वह आकाश का ही कल्पित रूप है । ऊर्ष्व, निम्न 
आदि सापेक्ष हैं। उन का अध्तित्व हमारी चेतनाएँ हैं । परिवर्तन कब होता हैं, 
इस की व्याख्या काल के बिना नहों की जा सकती, या सापेक्ष काल का भो 
निरपेक्ष अस्तित्व नहीं हैं । वह द्रव्य का ही एक पर्याय है। उस का तिर्यक्‌ प्रचय 
नहीं है--स्कन्ध नहीं है। वह केवल ऊरध्वं प्रचय है--पौर्वापर्थ या क्रम है। जो 
जीव और अजीब के परिवर्तन का क्रम है, वह नेश्चयिक काल हैं। ज्योतिश्वक्र पर 
आधारित जो घटना चक्र है, वह व्यावहारिक या सापेक्ष काल हैं। आईन्स्टीन 
की चतु्विस्तारात्मक अखण्डता में द्रव्य के आकाश और काल से परिवर्तित 
भावों--पर्यायों का विचार है। उन के सापेक्षवाद के अनुसार “एक रेलमार्म 
एक विस्तारात्मक आकाशीय अखण्डता है और उस पर चल रही गाड़ी का 
चालक किसी भी समय किसी एक समन्वयात्मक बिन्दु--एक स्टेशन या मील के 
पत्थर को देख कर अपनी अवस्थिति को मालूम कर सकता है, परन्तु एक जहाज 
के कप्तान को दो विस्तारों की चिन्ता करनी पड़तो हैं। समुद्र की सतह एक 
द्विविस्तारात्मक अखण्डता हैं और वे समन्वयात्मक बिन्दु--जिन से नाविक दिवि- 
स्तारात्मक अखण्डता में अपनी अवस्थिति का निश्चय करता है, अक्षांश और 
देशान्तर हैं । एक विमान-चालक को अपना विमान एक त्रिविस्तारात्मक अखण्डता 
के बीच से ले जाना पड़ता है, अतः उसे न केबल अक्षांश और देशान्तर की, 
बल्कि पृथ्वी से अपनी ऊंचाई का भी ध्यान रखता पड़ता है। एक विमान-चालूक 
की अखण्डता जिस रूप में हम आकाश को देखते हैं, उसो से बनतो है । दूसरे 
शब्दों में, हमारे संसार का आकाश एक त्रिविस्तारात्मक अखण्डता है । 


स्याह्राद और जगत्‌ ९९ 


“लेकिन गति से सम्बन्धित किसी प्राकृतिक घटता को चर्चा करते समय 
आकाश में उसकी अवस्थिति को ही व्यक्त करना पर्याप्त नहीं है। यह भी 
बतलाना आवश्यक हैँ कि काल में स्थिति का परिवर्तन कैसे होता है। अतएव 
न्यूयार्क से शिकागो जाने वाली एक्सप्रेस गाड़ी का एक सही चित्र प्रस्तुत करने 
के लिए इतना कह देना ही काफ़ी नहीं है कि वह न्यूयार्क से अलबानी, वहाँ से 
सिराक्‍्यूस, फिर वहाँ से टोलेडो तथा उस के बाद शिकागो जातो है बल्कि यह 
बतलाना भो जरूरी है कि उन स्थानों पर वह किस समय पहुँचती है । यह 
कार्य या तो समय-सारिणी से पूरा हो सकता है या दृश्य-चित्र से । यदि न्यूयार्क 
भौर शिकागो के बीच के मोर, एक लकीर खींचे हुए काग़ज़ पर नीचे की ओर 
निश्चित किये जायें, धण्टे तथा मिनिट लम्बित रूप में दिखाये जायें और पृष्ठ के 
कोने से सामने के दूसरे कोने तक एक रेखा खींच कर मार्ग-आलेख प्रदर्शित क्रिया 
जाप्रे तो द्विविस्तारात्मक आकाश-काल अखण्दता में गाड़ी की प्रगति प्रदर्शित 
होगी । इस तरह के नक़्शों से अधिकांश समाचारपत्र-पाठक परिचित हैँ । उदाहरण 
स्वरूप स्टोक-मार्केट का नक़्शा डिविस्तारात्मक डॉलर-काल अखण्डता में आथिक 
घटनाओं को प्रकट करता है । इसी तरह न्यूयार्क से लास एंजिल्स जाने वाले एक 
विमान की उद्यन को एक चतुर्विस्तारात्मक आकाश-काल अखण्डता में चित्रित 
किया जा सकता है। यह तथ्य कि विमान लक्ष' अक्षांश, 'य' देशान्तर और 'झ' 
ऊँचाई पर है, विमान-कम्पनी के यातायात-व्यवस्थापक के लिए कोई महत्त्व नहीं 
रखता, यदि सम्बन्धित काल की जानकारी न हो । अतएवं काल चौथा विस्तार 
है! और यदि कोई उड़ान को उस के सम्पूर्ण रूप में एक प्राकृतिक यथार्थता के 
रूप में देखना चाहता है, तो इसे पृथऋू-पृथक उड़ान, चढ़ाई, सरकाव और उताएं 
के; रूप में नहीं बाँटा जा सकता। इसे तो एक चतुर्विस्तारात्मक आकाश-कालू 
अखण्डता के रूप में ही सोचना पड़ेगा ।१?” 

दिकू और काल इन दो सापेक्ष सत्यों को न छें तो निरवेक्ष सत्य पाँच 
अस्तिकाय है । इन का अस्तित्व न तो हमारी चेतना में है और न एक-दूसरे की 
तुलना में उद्भूत है, किन्तु स्वतन्त्र है। इन भिन्न-भिन्न रूपों में अवस्थित अध्ति- 


१, डॉ० आइन्स्टोन और ब्रह्माण्ड, पृ० ७२-७४ 
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कायों और उन के कार्यों का जो समवाय है, वही विश्व है ।* 
कुछ समालोचकों ने लिखा है कि स्थाद्वाद हमें पूर्ण या निरपेक्ष सत्य तक 
नहीं ले जाता, वह पूर्ण सत्य की यात्रा का मध्यवर्ती विश्वाम-गृह है। किस्तु इस 
समालोचना में तथ्य नहीं है । स्थादवाद हमें पूर्ण या निरपेक्ष सत्य तक ले जाता 
हैं। उस के अनुसार पंचास्तिकायमय जगत्‌ पूर्ण या निरपेक्ष सत्य है। पाँचों 
अस्तिकायों के अपने-अपने असाधारण गुण हैं ओर उन्हीं के कारण उन की स्वतन्त्र 
सत्ता है। इन के अस्तित्व, गुण और कार्य की व्याख्या सापेक्ष दृष्टि के बिना नहीं 
की जा सकती । बेतन में केवल चैतन्य ही नहीं है, उस के अतिरिक्त अनन्त धर्म 
और हैं, किन्तु चेतन चैतन्य धर्म की अपेक्षा से ही है, शेष धर्मों की अपेक्षा से वह 
चेतन नहीं है । 
एक धर्म से कोई द्रव्य नहीं बवता । सामान्य ओर असामान्य सम्मूत हो कर 
द्रव्य का रूप लेते हैं। वे सब सर्वया अविरोधी नहीं होते, कथंतरित्‌ विरोधी भी 
होते हैं | बे सर्वधा विरोधी ही नहीं होते कथंचित्‌ अविरोधी भी होते हैं। यदि 
सर्वथा अविरोधी ही हों तो वे अनेक नहीं हो सकते और यदि वे सर्ववा विरोधी ही 
हों तो एक नहीं हो सकते । यह अविरोधी और विरोधी भावों का जो सामंजस्य 
या सह-अस्तित्व है, वह द्रव्य की सहज सापेक्षता है और द्रव्यगत सापेक्षता को 
सामंजस्यपूर्ण व्याख्या हमारी बौद्धिक सापेक्षता है । 
हम किसी भी निरपेक्ष सत्य को ऐसा नहीं पाते जो अपने स्वरूप को व्याख्या 
में सापेक्ष न हो | वेंदान्ती ब्रह्म को पूर्ण या निरपेक्ष सत्य मानते हैं पर बह भो 
स्वभावगत सापेक्षता से मुक्त नहीं है। उपनिषद्‌ को भाषा मे---' ब्रह्म सकम्प 
भी है, निष्कम्प भी हैँ, दूर भी है, समीप भी हे, सब के अन्तर में भो है ओर 
सब के बाहर भी है । वह अणु स अणु और महान्‌ से महान्‌ है ! भगवान्‌ 
१, किमिय॑ भंते ! लोएति प्ुच्च॥ ! गोयमा ! पंचत्थिकाया, एसर्ण एब्रतिए लोएति पबुच्चइ ।-- 
भगवती सूत्र, १३-४ 
३. प्रमेत्वादिभिर्ध मर चिद्वात्मा चिद्रात्मकः। ज्ञानदर्शनतस्तस्मात्‌ चेतनाचेतनात्मक: ॥ स्वरूप- 
सम्बोधन, श्लोक ३ 
3. 'तरेजति तनन्‍्नेजति तहदूरे तद्वन्तिके। तइन्तरस्प्र सर्वस्य तदू सर्वस्पास्थ बाह्यतः ॥-- 
ईशाबास्पोपनिषद्‌, £ 
४. कठोपनिपह : अगोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌ । 





स्याद्राद और जगत १०१ 


महावोर को भाषा में जोव सकम्प भी है और निष्कम्प भी है," सवीर्य भो है ओर 
निर्वीय भी है। इन विरोधी रूपों में ही जगत पूर्णता अजित करता है । तात्पर्य 
यह है कि पूर्ण वही हो सकता है जिस में विरोधों धर्मों का सामंजस्यपूर्ण सह- 
अस्तित्व हो । 


अस्तित्व और नास्तित्व का नियम 

सामान्य धर्मों की दृष्टि से जगत्‌ एक हैं । द्रव्यत्व एक सामान्य धर्म हैं। वह 
परमाणु में भी है और चेतन में भी है। उस की दृष्टि से परमाणु और चेतन भिन्न 
नहीं है। चैतन्य विशेष धर्म है, वह चेतन में है, परमाणु में नहीं है । उस की दृष्टि से 
चेतन परमाणु से भिन्न है। सामान्य धर्मों की दोनों में अस्तिता है । एक-दूसरे के 
विशेष धर्मों की एक-दूसरे में नास्तिता है। सामान्य धर्मों की अस्तिता से द्रव्य 
बनते तो वे अनेक नहीं होते । विशेष धर्म की नास्तिता से द्रव्य बनते तो विश्व 
की व्यवस्था सवंधा वियुक्त होती, उस में कोई सामंजस्य या सह-अस्तित्व नहीं 
होता । अस्तिता और नास्तिता-इन दोनों के योग से द्रव्य वनते हैं, इसी लिए विश्व 
की व्यवस्था संयुक्त है और उस में विशेष धर्मों या विरोधी धर्मों का सामंजस्यपूर्ण 
सह-अप्तित्व है। प्रत्येक द्रव्य में दो प्रकार के पर्याय होते हैं--भस्तित्व-पर्याय और 
नास्तित्व-पर्याय । अस्तित्व-पर्याय जैसे द्रव्य के घटक होते हैं, वेसे ही नास्तित्व- 
पर्याय भी उस के घटक होते हैं । दोनों मिल कर ही उस की स्वतन्त्र सत्ता 
को स्थापना करते हैं। स्वर्ण और जल ये दो द्रव्य हैं। स्वर्ण के घटक 
परमाणु जल के घटक परमाणुओं से भिन्न हैं। स्वर्ण विशुद्ध है और जल दो 
वायुओं के मिश्रण से उत्पन्न है । अपने-अपने घटक परमाणु उन से अस्ति-पर्याय 
के रूप में सम्बद्ध हैं। वैसे ही एक-दूसरे के घटक परमाणु उन से नास्ति-पर्याय 
के रूप में सम्बद्ध हैं। दोनों पर्याय एक साथ सम्बद्ध रह कर ही द्रव्य को स्वरूप 
प्रदान करते हैं ।* केवल अस्ति-रूप में कोई द्रव्य नहीं है, केवल तास्ति-रूप में 
भी कोई द्रव्य नहीं है, जितने द्रव्य हैं सब अस्ति-नास्ति रूप में हैं : 
१. भगवती सूत्र, २४४ 
२. वही, १८ 


३. 'द्विविधाः पर्याथ्रिणः पर्यायाश्वचिन्त्यस्ते:-सम्बद्धाश्चासम्बद्धाश्व ।' --बिशेषावश्यक भाष्य, 
४८१-४८२ बृत्ति, पृ० १७८-१८० 
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द्र्ग्य 


केवल अस्ति “*'''***** 
केवल नास्ति'" नल 
अस्ति-नास्ति''।' "*** है 


वस्तु-सत्य की दृष्टि से तीसरा विकल्प हो सत्य है। केवल अस्ति और केवल 
नास्ति का निरूपण सापेक्ष दृष्टि से हो हो सकता है : 

स्थात्‌-अस्ति एब--किसी दृष्टि से है । 

स्यात्‌-नास्ति एव--किसी दृष्टि से नहीं हैं । 

स्वर्ण के परमाणु स्वर्ण के साथ अस्तित्व-रूप में सम्बद्ध हैं और जल के पर- 
माणु उस के साथ नास्तित्व रूप में सम्बद्ध हैं । 


००००० रे 
अल है 


0०००० 
०००००--जल नहीं है 


००००० है 
000०७ ) 

$7हीं है | स्वर्ण है 
0०००० 
9०००० हि 
७०००० है । जल है 
७००००--- नहीं है 
००००० रूप र्ण हैँ 


७०००० ) स्वर्ण नहीं हैँ 


90७०० 


जल के परमाणु जल के साथ अस्तित्व-रूप में सम्बद्ध हैं और स्वर्ण के पर- 
माणु उस के साथ नास्तित्व-रूप में सम्बद्ध हैं । 


स्वर्ण के परमाणु जैसे स्वर्ण के साथ अस्तित्व-रूप में सम्बद्ध हैं, वेसे ही यदि 


स्थाहाद और जगत्‌ १०३ 


जल के साथ भी अस्तित्व-रूप में सम्बद्ध हों तो स्वर्ण ओर जल दो नहीं हो 
सकते । 

स्वर्ण के परमाणु जैसे जल के साथ नास्तित्व-हप से सम्बद्ध हैं, वैसे हो यदि 
स्वर्ण के साथ भी नास्तित्व-रूप में सम्बद्ध हों तो स्त्र्ण होता ही चहीं । 

जल के परमाणु स्वर्ण के साथ यदि नास्तित्व रूप में सम्बद्ध न हों तो जल 
और स्वर्ण दो नहीं हो सकते । 

इस प्रकार अस्ति और नास्ति दोनों पर्याय समन्वित या सापेक्ष हो कर ही 

द्रव्य की स्वतन्त्र सत्ता का निर्माण करते हैं । इस सापेक्षता को समझ कर ही हम 

भेद में अभेद की स्थापना कर सकते हैं : 


केवल भेद कक कक #4०००ववनण ०० ढे 
केवल अभेद ह००००९००००००० 6 
भेद-अभेद!" "+** #०० 8१००० ह्‌ 


केवल भेद और केवल अभेद का निरूपण सापेक्ष दृष्टि से ही हो सकता हैं ? 
स्यात्‌ भेद एव--किसी दृष्टि से भेद ही हैं 
स्थात्‌ अभेद एव--किसी दृष्टि से अभेद ही हैं 
०७०००००००-- स्वर्ण--भेद ( विशेष ) 
००००००० | जल -- भेंद ( विद्येप ) 
00०000०0००० 
०००००० ०--पुदुगल 
०००००७ पुदूगल अभेद ( सामान्य ) 
0०0७०००७० 
वस्तु-सत्य पुदूगल हैं। स्वर्ण और जल सापेक्ष द्रव्य हैं । 
स्थायित्व और परिवर्तन-नियम 
कोई पूर्व-परिचित व्यक्ति हमारे सामने आता है, तब हम कहते हैं-- यह वही 
है। बरसात होते ही भूमि अंकुरित हो उठती है, तब हम कहते हैं--हरियालो 
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उत्पन्न हो गयी । कपूर हमारे हाथ में रहते-रहते उड़ जाता है, तब हम कहते 
हैं--वह नष्ट हो गया । यह वही है--यह नित्यता का सिद्धान्त है। हरियाली 
उत्पन्न हो गयी--यह उत्पत्ति का सिद्धान्त है। वह नष्ट हो गया--यह विनाश 
का सिद्धान्त है । 

द्रव्य की उत्पत्ति के विषय में परिणामवाद, आरम्भवाद, समूहवाद आदि 
अनेक अभिमत हैं । उस के विनाश के विषय में भी अनेक विचार हैं--छपान्तर- 
वाद, विच्छेदवाद आदि । परिणामवादी सांख्य दर्शन कार्य को अपने कारण में सत्‌ 
मानता है। सतकार्थवाद के अनुसार जो असत्‌ है, वह उत्पन्न नहीं होता और जो 
सत्‌ हैं वह नष्ट नहीं होता, केवल रूपान्तर होता है । उत्पत्ति का अर्थ हैं सत्‌ को 
अभिव्यक्ति और विनाश का अर्थ है सत्‌ की अव्यक्ति । आरम्भवादी न्याय-वैशे- 
पिक कार्य को अपने कारण में सत्‌ नहीं मानते । असत्‌-कार्यवाद के अनुसार असत्‌ 
उत्पन्न होता हैं और सत्‌ विनष्ट होता है। इसी लिए नैयायिक ईइवर को कूटस्थ 
नित्य और प्रदीप को सर्वंथा अनित्य मानते हैं । बौद्ध दाशनिक स्थूल द्रव्य को 
सूक्ष्म अवयवों का समूह मानते हैं, तथा द्रव्य-मात्र को क्षण-विनश्वर मानते हैं । 
उन के अभिमत में स्थिति कुछ भी नहीं हैं। जो एकान्त नित्यवादों हैं, वे भी' 
परिवर्तन की उपेक्षा नहीं कर सकते, जो हमारे प्रत्यक्ष हैं। जो एकान्त अनित्य- 
वादी हैं, वे भी स्थिति की उपेक्षा नहीं करते, जो हमारे प्रत्यक्ष हैं। इसी लिए 
नैयायिक्रों ने दृश्य वस्तुओं को अनित्य मान कर उन के परिवर्तन की व्याख्या की 
और बौड्ों ने सन्‍्तति मान कर उन के प्रवाह की व्याख्या की । 

वैज्ञानिक जगत्‌ में रूपान्तर का सिद्धान्त सर्व-सम्मत हैं। उदाहरणस्वरूप, 
एक मोमबत्ती को ले लोजिए । जलाये जाने पर कुछ ही समय में उस का सम्पूर्ण 
नाश हो जायेगा । प्रयोगों-द्रारा यह सिद्ध किया जा सकता हैं कि मोमबत्तों के 
नाश होने से अन्य वस्तुओं की उत्पत्ति हुई । 

इसी तरह जल को एक प्याले में रखा जाये और प्याले में दो छिद्र कर तथा 
उन में कार्क लगा कर दो प्लेटिनम की पत्तियाँ जल में खड़ी कर दी जायें और 
प्रत्येक पत्ती के ऊपर एक काँच का ट्यूब लगा दिया जाये तथा प्लेटिनम को 


१ 2 46४ 800४ ए उफछ्ट्टउपांट एडल्जांडएए 99 3, छे, ए४८(ं8४ण१, 9. 45. 
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पत्तियों का सम्बन्ध तार द्वारा बिजलो को बैटरो के साथ कर दिया जाये तो कुछ 
ही समय में पानी ग़ायब हो जायेगा । साथ हो यदि उन प्लेटिनम की पत्तियों पर 
रखे गये ट्यूबों पर ध्यान दिया जायेगा तो दोनों में एक-एक तरह को गैस मिलेगी, 
जो ऑक्सीजन और हाइड्रोजन होगी धर 

आधुनिक वैज्ञानिक शोधों से यह प्रमाणित हुआ है कि पुदूगल शक्षित में और 
शक्ति पुद्गल में परिवर्तित हो सकती है। सापेक्षवाद के अनुसार पुद्गल के 
स्थायित्व के नियम व शक्ति के स्थायित्व का नियम कर देना चाहिए 


स्थादवाद के अनुसार सत्‌ का कभी नाश नहीं होता और असत्‌ का कभी 
उत्पाद नहीं होता ।” ऐसी कोई स्थिति नहीं होती, जिस के साथ उत्पाद और 
विनाश की अविच्छिन्न धारा न हो और ऐसे उत्पाद-विनाश नहीं होते, जिन की 
पृष्ठभूमि में स्थिति का हाथ न हो ? 

सब द्रव्य उभय-स्वभावी हैं । उत के स्वभाव की व्याख्या एक ही नियम से 
नहीं हो सकती । असत्‌ का उत्पाद नहीं होता और सत््‌ का विनाश नहीं होता । 
इस द्रव्यनयात्मक सिद्धान्त के द्वारा द्रव्यों ( ध्रौव्यांशों या मूलभूत तत्त्वों ) की 
ही व्याख्या हो सकती है। इस के द्वारा रुपान्तरों ( पर्यायों ) की व्याख्या नहों 
हो सकती । उन की व्याख्या--असत्‌ को उत्पत्ति और सत्‌ का विनाश होता 
है--इस पर्यायनयात्मक सिद्धान्त के द्वारा हो की जा सकती है । इन दोनों को 
एक भाषा में परिणामी-नित्यवाद या नित्यानित्यवाद कहा जा सकता है । इस में 
स्थायित्व और परिवर्तन के सापेक्ष रूप की व्याख्या है। इस जगत्‌ में ऐसा कोई 
भी द्रव्य नहीं है, जो सर्वथा स्थायो ही है ओर ऐसा भी कोई द्रव्य नहीं है, जो 
सर्वथा परिवर्तनशील ही है। मोमबत्तो, जो परिवर्तनशील है, वह भी स्थायी 
है और जीव, जो स्थायी माना जाता है वह भी परिवर्तनशील है। स्थायित्व 
और परिवर्तनशीलता की दृष्टि से जीव और मोमबत्ती में कोई अन्तर नहीं है ।* 


१६ थ रत 800४ ० वर हुग्णंट (क्लांडफए 99 (०, 9 पिटणांए, ?, 237. 
२ एलालायओं एद्गांजाए 9 पड एग्एागछ, ऐ?, 4-5, 

३. एटपलाएओं बाते [70 ह००१2 एप्रट्जाअ#एए 5७ ९. >> एिपए्णाध, ?ए, 8, 
४, *भावस्स णत्थि णासो, णत्थि अभावस्स उप्पादो ।-पंचास्तिकाय, १६ 

१. अन्ययोगव्यवबच्छेदिका, श्लोक ५ 
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कोरी स्थिति हो होती, तो सब द्रव्य सदा एक-रूप रहते, कहीं, कोई 
परिवर्तन नहीं होता--न कुछ बनता और न कुछ मिटता । न कोई घटना होती 
न कोई क्रम होता और न कोई व्याख्या होती । 


कोरे उत्पाद और व्यय होते तो उन का कोरा क्रम होता, पर स्थायी आधार 
के बिना वे कुछ रूप नहीं ले पाते। कर्तृत्व, कर्म और परिणामों की कोई व्याख्या 
नहीं होती । स्यादवाद की मर्यादा के अनुसार परिवर्तन भी है और उस का 
आधार भी है, परिवर्तन-रहित कोई स्थायित्व नहों है, और स्थायित्व-रहित कोई 
परिवर्तन नहीं है । दोनों अपूथकूभूत हैं। परिवर्तन स्थायी में ही हो सकता है । 
और स्थायी वही हो सकता है, जिस में परिवर्तन हो । निष्कर्ष को भाषा में कहा 
जा सकता है--निष्क्रिता और सक्रियता, स्थिरता और गतिशीलता का जो 
सहज समन्वित रूप हैं, वहो द्रव्य है । प्रत्येक द्रव्य अपने केन्द्र में श्रुव, स्थिर और 
निष्क्रिय है। उस के चारों ओर परिवर्तन की अदूट शृंखला है । इसे हम परमाणु 
( या व्यावहारिक परमाणु ) की रचना के द्वारा समझ सकते हैं। अणु की 
रचता तीन प्रकार के कणों से मानी जाती है : १. प्रोटोन, २. इलेक्ट्रोन, ३, 
न्यूट्रोन । प्रोटोन घनात्मक कण है। वह परमाणु का मध्यबिन्दु होता हैं । इलेक्ट्रोन 
ऋऋणात्मक कण है| यह घनाणु के चारों ओर परिक्रमा करता है। न्यूट्रोन उदासोन 
कंण होते हैं । 


जीव के प्रयत्न से जो परिवतंन होता है, वह प्रत्यक्ष है। किन्तु जीव में भो 
जो प्रतिक्षण परिवर्तन होता हँ---अस्तित्व की सुरक्षा के लिए जो सहज घक्रियता 
होतो है अथवा निषेध की सुरक्षा के लिए जो विधि का प्रयत्न होता है--वह 
प्रत्यक्ष नहीं है। इसी लिए हमारी दृष्टि में किसी भी वस्तु का अस्तित्व व्यक्त 
( व्यंजन ) पर्याय से होता है। अर्थ-पर्याय ( सूक्ष्म सक्रियता ) हम किसी वस्तु 
का अस्तित्व मानने में सफल नहीं होते । 


बहुत सारा परिवर्तन जीवों के प्रयत्न के बिना होता है--पदार्थ की स्वाभा- 
विक गति से होता है। अनेक परमाणु मिल कर परिवर्तन करते हैं तब वह 
समुदायकृत कहलाता है । घर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और आकाश्ास्तिकाय 
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में ऐकत्विक परिवर्तन होता है। उत्पाद और विनाश दोनों का यही क्रम है । 
परमाणु स्वतन्त्र परमाणु के रूप में रहता है तों कम से कम एक समय और अधिक 
से अधिक असंख्य काल तक रह सकता है । द्रथ्रणुक स्कन्ध से छे कर अनन्ताणुक 
स्कन्ध के लिए भो यही नियम है । 


एक परमाणु परमाणु-रूप को छोड़ कर स्कन्ध-रूप में परिणत होता है, वह 
जघन्यत: एक समय के पश्चात्‌ फिर परमाणु-हूप में आ जाता हैं। उस से आगे 
वह स्कन्‍्ध रूप में नहों रह सकता । स्कन्ध में उत्कृष्ट अन्तर अनन्त काल का 
हो सकता है। 

यह समूचा जगत अणुओं या प्रदेशों से निष्पन्न हैं। पुद्गल के अणु विश्लिष्ट 
हैं। शेष चारों अस्तिकायों के अणु हिलष्ट हैं--परस्पर एक-दूसरे से अविच्छिन्न 
हैं। वे अनादि विख्रसा ( स्वाभाविक्र ) बन्च से बंधे हुए हैं १। बह बन्च 
अनन्तकालीन या सर्वक्रालीन है । 

सादि-विखसा बन्ध का काल-मान इस प्रकार होता है -- 


जधन्य उत्कृष्ट 

१, बन्धन प्रत्ययिक -+एक समय असंख्य काल 
२. भाजन प्रत्ययिक --अन्तर-पुहुत्त संख्येय काल 
३. परिणाम प्रत्ययथिक -+एक समय छह मास 


जीव और पुद्गल अनादि प्रायोगिक बन्ध से वँबे हुए है। १. आलायन, 
२ आलीन, ३. शरीर, ४. शरीर-प्रयोग--ये सादि प्रायोगिक बन्ध हैं । इस 
का काल मान इस प्रकार होता हैं : 


. सन्मतिप्रकरण, ३।:२-३४ 
- भगवती सूत्र, ६७ 

बही . ६॥७ 

बही, ६७ 

बहो, ८१६ 

बही, पा 

. वही, ८६ 


छ ते ८ तने (० 


श्कै 
७ 
। 


अतीत का अनावरण 


जघन्य उस्कूछ 


१. आलायन --अन्तर-मुह॒त्तं संख्येय काल 
२. आलीन --अन्‍्तर-मुहूत्तं संख्येय काल 
३, शरीर --एक समय अनन्तकाल 
४. शरीर-प्रयोग --एक समय अनन्तकाल 


सूक्ष्म परिवर्तन ( अगुरु-लघु पर्याय ) प्रतिक्षण होता है और सब द्रब्यों में 
होता है । स्थूल परिवर्तन ( व्यंजन पर्याय ) जीव और पुद्गल, इन दो ही द्रव्यों 
में होता हैं । वह पर-निमित्त से हो होता है, और सहज भा होता है । असंख्य 
काल के पइचात्‌ व्यंजन-पर्याय का निश्चित परिवर्तन होता हैं। सोने का परमाणु 
असख्यकाल के पश्चात सोने का नहीं रहता, वह दूसरे द्रव्य का प्रायोग्य बन 
जाता है। यह परिवर्तन ही विश्व-संचालच का बहुत बड़ा रहस्य है। सृष्टि 
के आरम्भ, विनाश और संचालन्त की व्यवस्था इसी स्वाभाविक्र परिवर्तन के 
सिद्धान्त पर आधारित है । अगुरु-लघु पर्याय (या अस्तित्व की क्षमता ) की' 
दृष्टि से विश्व अनादि-अनन्त हैं। व्यंजन-पर्याय की दृष्टि से विश्व सादि-सान्त 
है । स्वाभाविक परिवर्तत को दृष्टि से विश्व स्वयं संचालित है । प्रत्येक द्रव्य की 
संचालन-व्यवस्था उस के सहज स्वरूप में सन्निहित हैं। वैभाविक्र परिवर्तन को 
दृष्टि से विश्त्र जीव और पुद्गल के संयोग-वियोग से प्रजनित विविध परिणतियों 
द्वारा संचालित है। विश्व के परिवर्तन और स्थायित्व को व्याख्या सापेक्षबाद 
इस प्रकार करता है --बैज्ञानिक निष्कर्षों को आन्तरिक और बाह्य सोमाओं पर 
जो भी सूत्र प्राप्त हुए हैं, वे यह व्यक्त करते हैं कि ब्रह्माण्ड का निर्माण किसी 
निश्चित काल में हुआ होगा । जिस अभिन्न हिसाब से यूरेनियम- अपनी परमाणु- 
केन्द्रीय शक्ति को बिखेरता है ( और चूंकि उस के निर्माण की किसी प्राकृतिक 
प्रणाली का पता नहों चलता ), उस से प्रकट होता है कि इस पृथ्वो पर जितना 
भी यूरेनियम है, सब का निर्माण एक निश्चित काल में हुआ होगा । भू-विज्ञान- 
वेत्ताओं की गणना के अनुसार यह काल क़रीब बीस अरब वर्ष पूर्व रहा होगा । 
तारों के आन्तरिक भागों में दुर्धर्ष रूप से चलने वाली तापकरेद्धीय प्रणालियाँ जिस 
१. भगवती सूत्र, ८६. 
२. डॉ० आईन्स्टीन और ब्रह्माण्ड, पृ, ११३-११४ 
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तोब्ता से पदार्थ को प्रकाश-किरण में परिणत करती हैं, उस से अन्तरिक्ष-विज्ञान- 
वेत्ता नक्षत्रीय जीवन का विश्वासपूर्वक हिसाब लगाने में समर्थ हैं । उत के हिसाब 
से अधिकांद दृश्य तारों की औसत आयु बीस अरब वर्ष है। इस प्रकार भू- 
विज्ञानवेत्ताओं ओर अन्तरिक्ष-विज्ञानवेत्ताओं के हिसाव ब्रह्माण्डवेत्ताओं के हिसाब 
के बहुत अनुकूल ठहरते हैं, क्योंकि दोड़ती हुई ज्योतिर्मालाओं के प्रत्यक्ष वेग के 
आधार पर वे इस निष्कर्ष पर पहुँचे कि ब्रह्माण्ड का विस्तार-कार्य बीस अरब 
वर्ष पूर्व आरम्भ हुआ होगा । विज्ञान के अन्य क्षेत्रों में भी कुछ ऐसे लक्षण उप- 
लब्ध हैं, जो इसो तथ्य को प्रकट करते हैं ॥ अतएब ब्रह्माण्ड के अन्ततः विनाश 
की ओर इंगित करने वाछे सारे प्रमाण काल पर आधारित उस के आरम्भ को 
भी निश्चयपूर्वक व्यक्त करते हैं । 

यदि कोई एक अमर स्फुरणशील ब्रह्माण्ड ( जिस में सूरज, पृथ्वी और 
विशालकाय लाल तारे अपेक्षाकृत नवागन्तुक हैं ) की कल्पना से सहमत हो जाये, 
तो भी आरम्मिक उद्भव की समस्या शेष रह हो जाती है । इस से केवल उद्‌- 
भवकाल असीम अतीत के गर्भ में चलता जाता है, क्योंकि वैज्ञानिकों ने ज्योति- 
मॉलाओं, तारों, तारा-सम्बन्धी रजकणों, परमाणुओं और यहाँ तक कि परमाणु में 
निहित तत्त्वों के बारे में गणित की सहायता से जो भो लेखा-जोखा तैयार किया 
है, उस के हर सिद्धान्त को आधारभूत धारणा यह रहो है कि कोई चीज़ पहले 
से विद्यमान अवश्य थी--चाहे वह उन्मृक्त न्यूट्रोन हो या शक्ति की राशिया 
केवल अगाघ '“ब्रह्माण्डीय तत्त्व” जिस से आगे चल कर ब्रह्माण्ड ने यह रूप 
प्राप्त किया । 

स्याह्ाद को भाषा में विश्व के स्थायित्व और परिवर्तन ( आरम्भ और 
विनाश, खूपान्तर या अर्थान्तर ) को इस रूप में प्रस्तुत किया जा सकता है : 

१. स्थात्‌ नित्यं एय--एक दृष्टि से नित्य ही हैं । 

२. स्थात्‌ अनित्यं एब--एक दृष्टि से अनित्य हो है । 

३. स्थात्‌ नित्य स्थात्‌ अनित्यं एबं--युगपत्‌ वस्तु नित्यानित्य ही हूँ । 


द्रव्य 
केवल नित्य**१**० 


३१३० अतोत का अनावण 


केवल अनित्य *"*० 
नित्यानित्य'***'*'है । 
एक परमाणु विभिन्न अवस्थाओं से संक्रान्त होते हुए भी अन्ततः परमाणु ही 
है । वह अनन्त अवस्थाओं को ओर प्राप्त कर के भी अन्ततः परमाणु हो रहेगा। 
यह नियम सभी द्रव्यों के लिए समान है । 


वाच्य और अवाच्य का नियम 

उपनिषद्‌ का ब्रह्म न सत्‌ है, न असत्‌ हैं, किन्तु अवक्तव्य है। उस का 
स्वरूपबोधक वाक्य है--नेति-नेति| । वह वाणी के व्यवहार से परे है? । उप- 
निषदों में सकम्प-निष्कम्प, क्षर-अक्षर, सत्‌ू-असत्‌, अणु-महान्‌ आदि अनेक विरोधी 
युगल ब्रह्म में स्वीकृत हैं । इस लिए वह अवक्तव्य बन गया । वेदान्त का वाच्य 
हैँ--नाम रूपात्मक जगत्‌ । 


महात्मा बुद्ध ने-- 
१. लोक शाश्वत हैं । 
२. लोक अशाइवत है । 
३. लोक सान्‍्त है । 
४. लोक अनन्त हैं । 
५. जीव और शरीर एक है । 
६. जीव और शरीर भिन्न है । 
गों ७ 5 
इन प्रश्नों को अव्याकृत कहा है । 
ऐकान्तिक शाइवतवाद ओर ऐकान्तिक उच्छेदवाद उन्हें निर्दोष नहों लगा, 
इस लिए वे नित्यानित्य की चर्चा में नहीं गये । उन्होंने इन प्रश्नों को अव्याकृत 
कह कर टाल दिया । उन्होंने जन्म-मरण आदि प्रत्यक्ष धर्मों को व्याकृत कहा । 
३५ श्वेताश्बतर ४।१८; नसन्‍न चासत । 
३. बृहदारण्यक, ४६१६; स एप नेति नेति। 
३. ते त्तिरीय ३४४: यतो बाचो निवर्तन्ते । 
४. कठोपनिषद्‌ (६४२०; मुण्डकोपनिषद्ु २।२॥१ श्वेताश्वतर १८; ईशा० ६ 


£, मज्मिमनिकाय, चूल मालुक्यस॒ुत्त, ६३ 
ई. वही, चूल मालुक्यसुत्त ६३ 
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भगवान्‌ महावीर ने विरोधी धर्मों की अवहेलना भो नहीं की और उन की 
सहस्थिति से विचलित भो नहीं हुए । वे विरोधी धर्मों की सहस्थिति से परिचित 
हुए, अतः उन्होंने किसी एक को वाच्य और किसी दूसरे को अवाच्य नहीं माना । 
उन की नय-दृष्टि के अनुसार विश्व का कोई भी द्वव्य सर्वथा वाच्य नहीं है और 
कोई द्रव्य सर्वथा अवाच्य नहीं है । प्रत्येक द्रव्य अनन्त विरोधी युगलों का पिण्ड 
है । उस के सब धर्मों को कभी नहीं कहा जा सकता । एक काल में एक हो शब्द 
एक ही धर्म को व्यक्त करता हैं, इस लिए एक साथ अनन्त धर्मों का निरूपण 
नहों किया जा सकता | इस नय-दृष्टि से द्रव्य अवाच्य भो हैं। प्रयोजनवश हम 
द्रव्य के किसी एक धर्म का निरूपण करते हैं, इस दृष्टि से वे वाच्य भी हैं । जब 
हम एक धर्म के द्वारा अनन्तधर्मात्मक द्रव्य का निरूपण करते हैं तब हमारी वृष्टि 
और हमारा वचन सापेक्ष बन जाते हैं । हम उस विवक्षित धर्म को अनन्तधर्मा- 
त्मक द्वव्य का प्रतीक मान कर एक के द्वारा सकल का निरूपण करते हैं। इस 
नियम को सकलादेश कहा जाता है । स्थात्‌ शब्द इसी सकलादेश का सूचक है । 
जहाँ हमें एक धर्म के द्वारा समग्र धर्मों का निरूपण करना हो, वहाँ स्यात्‌ शब्द 
का प्रयोग कर देना चाहिए । जैसे : 

१. स्थात्‌ अस्ति--यहाँ अस्ति धर्म के द्वारा समग्र धर्मी वाच्य है । 

२. स्थात्‌ नास्ति--यहाँ नास्ति धर्म के द्वारा समग्र धर्मी वाच्य है। 

द्रव्य में जिस क्षेत्र और जिस काल में अस्ति-धर्म होता है, उसी क्षेत्र और 
उसी काल में नारित-धर्म होता है, एक साथ वे दोनों कहे वहीं जा सकते, इस 
लिए हम कहते हैं : 

३. स्थात्‌ अवक्तव्य--यहाँ अवक्तव्य पर्याय के द्वारा समग्रधर्मी वाच्य है । 
इस का तात्पर्यार्थ हैँ कि द्रव्य में अस्ति-नास्ति जैसे विरोधी धर्म युगपत्‌ हैं, पर 
उन्हें कहने के लिए हमारे पास कोई शब्द नहों हैं। वे जिस रूप में हैं, उस रूप 
को युगपत्‌ वाणी के द्वारा प्रकट करना शक्‍य नहीं है, इस लिए वे अवाच्य हैं । 

तीनों विकल्पों का निष्कर्ष यह हैं कि एक धर्म को समग्रधर्मो का प्रतीक 
मान कर हम द्रव्य का वर्णन करें तो वह अवाच्य भी हैं और अनेक या समग्र 
धर्मों को हम एक साथ कहना चाहें तो वह अवाच्य भी है । इस प्रकार प्रत्येक 
वस्तु अपनी विचित्र परिस्थिति के कारण वाच्य और अवाच्य दोनों है| स्याह्माद 
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धर्माग्राही है, इस लिए उस में अवाच्य का पक्ष प्रधान है और वाच्य पक्ष गौण 
है । नयवाद धर्मग्राही है, इसी लिए उस में वाच्य पक्ष प्रधान है और अवाच्य 
पक्ष गौण । हमारा ज्ञेय सत्य अनन्त हैं और वाच्य सत्य उस का अनन्तवाँ भाग 
है । हमारा इन्द्रिय-ज्ञान सीमित है ओर हमारी भाषा की भो निश्चित सोमा है । 
प्रत्येक वस्तु अपने-आप में असीम है। समीम के द्वारा असीम का दर्शन और 
निहूपण जो होता है, वह सापेक्ष ही होता है। धर्मी के एक धर्म के द्वारा जो 
आकलन व निरूपण होता है, वह अभेद-वृत्ति या अभेदोपचार से होता है । एक 
धर्म का आकलन या निरूपण स्वाभाविक सहज द्ाक्ति से होता है | हमारी इन्द्रियाँ 
एक धर्मग्राही हैं । हमारा जो दृश्य-जगत्‌ हैं, वह पौद्गलिक है । स्पर्श, रस, गन्ध 
और रूप ये पुद्गल के गुण हैं और शब्द उस का कार्य है। हमारी पाँचों इन्द्रियाँ 
क्रमश: इन्हें ग्रहण करती हैं : 

स्पर्शन--स्पर्श 

रसन--रस 

प्राण--गन्ध 

चक्षु--रूप 

श्रोत्र--शब्द 

आम में स्पर्श आदि चारों गुण होते हैँ। चारों इन्द्रियाँ उसे पृथक्‌-पृथक्‌ 

चार रूपों में ग्रहण करती हैं । स्पर्शन-इन्द्रिय के लिए बह एक स्पर्श हैं, रसन- 
इन्द्रिय के लिए वह एक रस है, प्राण-इन्द्रिय के लिए वह एक गन्ध है, चक्षु- 
इन्द्रिय के लिए वह एक रूप है । इन्द्रियाँ ऋजु हैं, वर्तमान को जानतो हूँ, अतीत 
का चिन्तन और भविष्य को कल्पना उन में नहों होतो । वे अपने-अपने विषय 
को जान लेती हैँ, पर सब विषयों को मिला कर जो एक वस्तु बनती है, 
उसे नहीं जान पातीं। स्पर्श, रस, गन्ध और रूप में भो अनन्त तारतम्य 


होता है : 








१, 'पण्णबणिज््जाभावा, अणंत भागो उ अगमिश्प्पाणं '--बिज्षेषबश्यक भाष्म, १४१। 
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स्पर्श एकगुण. संख्यातगुण असंख्यगुण अनन्तगुण 
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गन्ध पे 9 $ रा 
रूप 
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इन्द्रियाँ नहीं जान पातों कि तारतम्य के आधार पर किस वस्तु को क्‍या 
कहना चाहिए ? इस की व्यवस्था मन करता हैं। वह इन्द्रियों के द्वारा गृहीत धर्मों 
को धर्मी के साथ संयुक्त कर देता है। चक्षु-इन्द्रिय के द्वारा केवल रूपधर्म का 
ग्रहण होता है। मन उस रूप-धर्म के द्वारा रूपी धर्मी का भी ग्रहण कर लेता है । 
हमारे ज्ञान का प्रथम द्वार है इन्द्रिय, और दूसरा द्वार है मत । हम पहले-पहले 
धर्म को जानते हैं, फिर धर्मी को । धर्म घर्मी से वियुक्त नहीं है, इस लिए हमारी 
इन्द्रियाँ जब धर्म को जानती हैं, तब भी हमारा ज्ञान सापेक्ष होता हैं। क्‍योंकि 
धर्मी से पृथक स्वतन्त्र धर्म का कोई अस्तित्व नहीं है । धर्मों किसी एक धर्म के 
माध्यम से ही अपने को व्यक्त करता है, इस लिए हमारा धर्मी का ज्ञान भी 
सापेक्ष होता हैं। इन्द्रिय और मन में निरपेक्ष ज्ञान करने की क्षमता नहीं है 
अर्थात्‌ धर्मी से वियुक्त धर्म को तथा धर्म के माध्यम के बिना धर्मी को जानने की 
छमता नहीं है । धम-धर्मी के इस सापेक्ष ज्ञान को 'नय-वाद' या विक्रलादेश कहा 
जाता है। जितने धर्म हैं, उतने ही वचन-प्रकार है । जितने बचन-प्रकार हैं, उतने 
ही नयवाद है 


द्रव्या थिक और पर्यायाथिक 
द्रव्य की दो प्रधान अवस्थाएँ हैं--अनच्वय और परिवर्तन। परिवर्तन क्रमिक 
होता है ओर अन्वय उन क्रमिक अवस्थाओं को अटूठ कड़ी होता है। तरंग एक 
क्रम है, जल उस में सर्वत्र व्याप्त है। जल से तरंग को और तरंग से जल को पृथक्‌ 
नहीं किया जा सकता । जल और तरंग दोनों भिन्‍न अवस्थाएँ हैं, उन्हें एक भी 
नहीं माना जा सकता । फिर भी हम कहीं-कहीों अन्वयो को उपेक्षा कर केवल 
अन्वय का प्रतिपादन करते हैं और कहीं-कहीं अन्वय को उपेक्षा कर अन्बयी का 


१. 'जावईया बयण बहा, तावइया चेव होंति णयवाया ।'--सन्मति-प्रकरण, ३॥४७ | 
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श्रतिपादन करते हैं। यह एकान्तवाद है । पर यहाँ उपेक्षा का अर्थ निराकरण 
नहीं है, इस लिए यह निरपेक्ष एकान्तवाद नहों है। अन्वयो के प्रतिपादन में 
अन्वय और अन्वय के प्रतिपादन में अन्वयी स्वयं-गम्य है। कभी हमारा दृष्टि- 
कोण अन्वय-प्रधान ( द्रव्याथिक ) होता है और कभी परिवर्तन-प्रधान (पर्या- 
यार्थिक) होता है । सच तो यह है कि हमारे जितने एकांगी दृष्टिकोण हैं, वे सब 
परिवर्तन-प्रधात हैं। फिर भी जब हम अन्बय का स्पर्श करते हुए परिवर्तन की 
व्याख्या करते हैं, तब हमारा दृष्टिकोण अन्वय-प्रधान बन जाता है और जब हम 
अन्वय का स्पर्श किये बिना केवल परिवर्तन की व्याख्या करते हैं, तब हमारा 
दृष्टिकोण परिवर्तन-प्रधान बन जाता है । 


नैगम 

अन्वय सब कालों व स्थितियों में सामान्य होता है, इस लिए वह अभेद है । 
परिवर्तन विलक्षण होता है, इस लिए वह भेद है। केवर अभेदात्मक वा केवल 
भेदात्मक दृष्टिकोण से विद की व्याख्या नहीं की जा सकतो । उस को व्याख्या 
अभेद को गौण व भेद को प्रधान अथवा भेद को गौण व अभेद को प्रधान मानकर 
को जा सकती हैं इस प्रणालों को नैगम नय कहा जाता है । 


संग्रह 

विव्व में अनेक धर्म ऐसे है, जो विलक्षण हैं, पर विलक्षणता में भो अस्तित्व 
था सत्ता ऐसा धर्म हैं, जो सब को एक साथ टिकाये और स्वरूप प्रदान किये हुए 
है ।॥ जब हम अस्तित्व-धर्म की दृष्टि से विश्व की व्याख्या करते हैं, तब 
समूचा विश्व हमारे लिए एक हो जाता है। विश्व के केन्द्र में सत्ता है। वह एक 
और अखण्ड है । 


वेदान्त चेतन को केन्द्र में मान कर विश्व को एक मानता है और संग्रह-दृष्टि 
सत्ता को केन्द्र में माल कर विध्व को एक मानती है। वह भी सापेक्षदृष्टि है, 
अर्थात्‌ सत्ता की अपेक्षा विश्व एक है। सब धर्मों की अपेक्षा अद्व त वेदान्त का 
ब्रह्म भी नहीं है और सब धर्मों की अपेक्षा अद्वतवाद का विश्व भी नहीं है । 
परम संग्रह या परम एकत्व की दृष्टि में अस्तित्व के अतिरिक्त और कोई प्रश्न ही 
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नहीं होता । वहाँ एक ही ठत्त्व होता है--जो सत्‌ है, वह सत्य है, और जो सत्य 
है, वह सत्‌ है । अद्वत-प्रणाली को संग्रह-नय कहा जाता है । 


व्यवहार 

आकाश सर्वत्र व्याप्त हें। धर्मास्तकाय और अधर्मास्तिकायथ असंख्य योजन 
तक आकाश से सहवर्ती हैं। आकाश, धर्म, अधर्म और जीव--ये चारों अमूरत्तं हैं, 
इस लिए वे अन्योन्य-प्रविष्ट रह सकते हैं। पुद्गल मूर्त है। अमूर्त और मूर्त में 
एकावगाह का विरोध नहीं है, इस लिए वे सभी एक साथ रह सकते हैं । सहज ही 
जिज्ञासा होती है- पाँचों एकावगाह हो सकते हैं, तब उन्हें पृथक्‌ क्‍यों माना जाये ? 
इस का समाधान उन के विलक्षण स्वभाव के आधार पर ही किया जा सकता है । 
वे एक साथ रहते हुए भी अपने विलक्षण स्वभाव का परित्याग नहों करते, इस 
लिए सत्ता व एकावगाह की दृष्टि से अपृथक्‌ होते हुए भी वे विलक्षण स्वभाव 
परिणाम की दृष्टि से पृथक हो जाते है । विश्व के इस पृथक्त्व की व्याख्यापद्धति 
को “व्यवहार-नय' कहा जाता है । 


जब विश्व की व्याख्या समस्यमान दृष्टि से की जाती है, तब वह अद्वत्त का 
रूप लेता है और जब उस की व्याख्या विविच्यमान दृष्टि से की जातो है, तब 
वह द्वैत का रूप लेता है । अद्वत और द्वैत, दोनों एक ही विश्व के दो पहल हैं । 
अद्दैत की सर्वथा अवहेलना कर द्ेत तथा ढ्व॑त की सर्वधा अवहेलना कर अद्दैत की 
व्याख्या नहीं की जा सकती । जब हम केन्द्रोन्मुखो दृष्टि से देखते हैं, तब हम 
हँत से अतैत की ओर बढ़ते हैं। जब हम परिणामोन्मुस्ती व विकेन्द्रीकरण की 
दृष्टि से देखते हैं तब हम अद्वत से हंत की ओर बढ़ते हैं। हमारा विकेन्द्रित 
दशा का चरम बिन्दु केन्द्र-लक्षो है और केन्द्रित दशा का चरम बिन्दु विकेन्द्र- 
लक्षी है : 


१, 'अण्णोण पविसंता, दिता ओगास मण्ण मण्णस्स । 
मेलता विय नि>ूच, सग॑ सभाव॑ ण विजहंति ।।' 
पंचास्तिकाय, ७६ | 


२. जैनसिद्ध न्तदो पिका, प्रकाश ९, सूत्र ४३-४३। 
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अद्गेत या द्रव्यात्मक जगत्‌ हमारे लिए प्रत्यक्ष नहीं है, परिणाम हमारे 
भ्रत्यक्ष होते हैं। हमारा अधिकांश समय परिणामात्मक जगत्‌ में बीतता है । इस 
जगत्‌ की रचना बहुत ऋजु है । इस में सब-कुछ वर्तमान है । भूत और भावी के 
लिए कोई स्थान नहों है, भूत बीत जाता है, भावी भ्नागत होता है, इस छिए 
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वे कार्यकर नहीं होते । वर्तमान अर्थ-क्रिया-सम्पन्त है, इस लिए वह वस्तु-स्थिति 
है। यह परिवर्तन का सिद्धान्त है। यह अन्वय की व्याख्या नहीं दे सकता ॥ 
इस पद्धति को ऋजुसूत्र-नय' कहा जाता है । 


परिणामात्मक जगत्‌ 





पूर्ववर्ती तीन दृष्टिकोण द्रव्याश्वित परिणामों की व्याख्या देते हैं ओर प्रस्तुत 
दृष्टिकोण केवल परिणामों को व्याख्या देता हैं । द्रव्य दृष्टिगामी होता हैं और 
पर्याय भदृष्टिई तगामी । द्रव्य अद्वैत-- अविच्छिन्न होता है और पर्याय विच्छिन्न 
होता है | विच्छेद के हेतु तोन हैं : वस्तु, देश और कारू। अविच्छेद ओर विच्छे- 
दनय की अपेक्षा से तीन-तीन रूप बनते हैं : 
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चस्तुकृत अविच्छिन्न वस्तुकृत विच्छिन्न 
| | 


एक अनेक 
देशकृत अविच्छिन्न देशकृत विच्छिन्न 
| | 
अभिन्न अभिन्न 
कालक्कृत अविच्छिन्न कालकृत विच्छिष्न 
| | 
नित्य अनित्य 


द्रव्य-दृष्टि से विश्व अनेक है, अभिन्‍न है और नित्य है । 

पर्याय-दृष्टि से विश्व अनेक है, भिन्‍तर है और अनित्य है। निरपेक्ष रहकर 
दोनों दृष्टियाँ सत्य नहीं हैं। ये सापेक्ष रह कर ही पूर्ण सत्य की व्याख्या कर 
सकती है । 
सत्य की सीमांसा 

सत्य की शोध अनादि काल से चल रही है, किन्तु सत्य अनन्त रूपी है । 
मनुष्य अपनी दो आँखों से देख उस के एक रूप की व्याख्या करता है, इतने में 
वह अपना रूप-परिवर्तन कर लेता है। वह उस के दूसरे रूप की व्याख्या का 
यत्न करता है, इतने में उस का तीसरा रूप प्रकट हो जाता है। इस दौड़ में 
मनुष्य थक जाता है, उस का रूप-परिवर्तन का क्रम चलता रहता है । इस प्रक्रिया 
में सापेक्षता ही मनुष्य को आलम्बन दे सकती है। जो एक रूप को पकड़ शेष 
सब रूपों से निरपेक्ष हो कर उस की व्याख्या करता है, वह उस का अंग-भंग कर 
डालता है । 

चार्वाक के अभिमत में इन्द्रिय-गम्य ही सत्य है, उपनिपदों के अनुसार 
अतीन्द्रिय (या प्रज्ञागम्य ) ही सत्य है । जो दृश्यमान है, वह शब्द-मात्र, विकार- 
मात्र या नाम-मात्र है। शंकराचार्य के अनुसार जो जिस रूप में निश्चित है, 


१. 'बआचारम्भ्ग विकारों नामथे मृक्तिक्रेत्येव सत्यम्‌ ।"-छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ ६१४। 
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यदि वह उस रूप का व्यभिचारी न हो, तो वह सत्य है। जो जिस रूप में 
निश्चित है, यदि वह उस रूप का व्यभिचारी बनता है, तो वह अनृत हैं । विकार 
इसी लिए अनूत है कि वह निश्चित रूप का व्यभिचारी है। बौद्धों के अनुसार 
भेद ही सत्य है। वे वेदान्त की भाँति अभेद को सत्य नहों मानते और चार्वाक 
की भाँति इन्द्रिय-गम्य को भी सत्य नहीं मानते । अतीन्द्रिय भी उस की दृष्टि में 
सत्य है। महात्मा बुद्ध को यह एक शिक्षा थी--जीव-प्रवाह को इसी शरीर तक 
परिमित न मानना--अन्यथा जोवन और उस की विचित्रताएँ कार्य-कारण से 
उत्पन्न न हो कर, केवल आकस्मिक घटनाएँ रह जायेंगी ।* 

वैज्ञानिक जगत्‌ में सत्य की व्याख्या व्यवहाराश्रित है। उस के अनुसार-- 
एक यन्त्र प्रकाश को कणों से निर्मित रूप में व्यक्त करता हैं और दूसरा उस के 
तरंगों से निर्मित होने की बात बतलाता है, तो उसे उन दोनों का परस्परविरोधी 
नहीं, बल्कि परस्पर-पूरक स्वीकार करना चाहिए। अलग-अलग इन दोनों में से 
कोई भी प्रकाश की व्याख्या करने में असमर्थ है, पर साथ मिल कर वे ऐसा करने 
में समर्थ हो जाते हैं। सत्य की व्याख्या करने के लिए दोनों ही महत्त्वपूर्ण हैं 
और यह प्रश्न निरर्थक है कि इन दोतों में से कौन वस्तुत: सत्य है। प्रमाता 
भौतिक विज्ञान के भाववाचक काश में वस्तुत: नामक कोई शब्द नहों हैं । 

आचार्य शंकर के शब्दों में--यह लोक-व्यवहार सत्य और अनृत का 
मिथुनोकरण है। ब्रह्म सत्य है, प्रपंत्र मिथ्या है। 'सत्यानृतें मिथुनोंकृत्य नैसगि- 
को5यं लोकव्यवहार: | स्याद्गाद की भाषा में लछोक-व्यवहार भी दो सत्यों का 
मिथुनीकरण है । उस के अनुसार केन्द्र और प्रपंच ( द्रव्य और परिणाम या 
विस्तार ) दोनों सत्य हैं । एक वस्तु-सत्य या निशचय-सत्य है, दूसरा व्यवहार- 
सत्य या पर्याय-सत्य है । तिश्वयनय पारमार्थिक, भूतार्थ, अलोकिक, शुद्ध और 
सूक्ष्म है। व्यवहार-तय अपारमार्थिक, अभूतार्थ, छौकिक, अशुद्ध और स्थूल है । 
निश्चयनय तत्त्वार्थ की व्याख्या करता हैं और व्यवहारनय लौकिक सत्य या 
स्थुरू पर्याय की व्याख्या करता है ।” आचार्य कुन्दकुन्द के अभिमत में निश्चयतय 


१. ते क्तिरीप उपनिषह २१६; शांकर भाष्य, पृ० १०३। 
२. मज्मिमनिकाय, भूमिका । 
३. दज्यानुग्रोगतकणा, ८।२३ । 
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को दृष्टि से परमाणु हो पुद्गल है, व्यवहारनय को दृष्टि से स्कन्ध भी पुद्गल है । 
परमाणु के गुण स्वाभाविक और स्कनन्‍्ध के गुण वैभाविक होते हैं। परमाणु में 
स्वभाव-पर्याय ( अन्य-निरपेक्ष परिणमन ) और स्कत्ध में विभाग-पर्याय ( पर- 
सापेक्ष परिणमन ) होते हैं।* 

यदि भोज के शब्दों में--बाह्य के आन्तरिक रूप, बहुत व्यक्तियों के अभेद 
तथा द्रव्य-नैर्मल्य ( पर-निरपेक्ष परिणमन )--द्रव्य के इस पारमाथिक रूप की 
व्याख्या का दृष्टिकोण निश्चयनय हैं। यह मूल-स्पर्शी, है, वस्तु-सत्य को प्रकट 
करने वाला हैं।? व्यक्तियों के भेद, व्यक्त पर्याय और कार्य-कारण के 
एकत्व--द्रव्य के इस अपारमाथिक रूप की व्याख्या का दृष्टिकोण व्यवहारनय 
है । यह परिणामस्पर्शी है। स्थूरू सत्य को प्रगट करने वाला है 

भगवान्‌ ने पूछा, भगवन्‌ ! प्रवाही गुड़ में वर्ण, गन्ध, रस और स्पर्श कितने 
होते हैं ? 

भगवान्‌ ने कहा, गौतम ! इस की व्याख्या में दो दृष्टिकोणों से करता हूँ : 
१. व्यवहार-दृष्टि से वह मघुर है, २. निशचय-दृष्टि से वह सब रसों से उपेत हैं । 

इसी प्रकार अमर के बारे में पूछा गया, तो भगवान्‌ ने कहा : १. व्यवहार- 
दृष्टि से वह काला है, २. निशचय-दृष्टि से वह सब वर्णों से उपेत है ।* 

व्यवहार-दृष्टि से सतू-पर्याय सत्य होता है और निश्चय-दृष्टि सत्‌-पर्याय व 
अनन्त असत्‌-पर्यायों से युक्त द्रव्य सत्य होता है । निश्चय-दृष्टिकोण का प्रति- 
पाद्य सत्य निरपेक्ष और व्यवहार-दृष्टिका प्रतिपाद्य सत्य सापेक्ष होता है, किन्तु 
निरपेक्ष दृष्टिकोण के बिना विश्व के केन्द्र तथा सापेक्ष दृष्टिकोण के बिना उस के 
विस्तार की ब्याख्या नहीों को जा सकतो, इस लिए निरपेक्ष और सापेक्ष सत्य 
जैसे परस्पर-सापेक्ष हैं, वैसे ही उन के प्रतिपादक निरपेक्ष और सापेक्ष दृष्टिकोण 


भी परस्पर-सापेक्ष हैं । स्थाह्वाद को यही मर्यादा है । 
| 

१. नियमसार, २६ | 

२. वही, २७-२८ । 

३. द्रठ्पानुयोगतर्कणा ८२४ । 

४, बही, ८२६ ! 

$- भगवती सूत्र, १८।६ । 
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मारतीय संस्कृति में बुद्ध और महाबीर 


ढाई हज़ार वर्ष पहले का काल धर्म-दर्शन का उत्कर्ष काल था। उस समय विश्व 
के अनेक अंचलों में महान्‌ धर्म-पुरुष अवतीर्ण हुए थे । 

उसी समय भारतीय क्षितिज पर दो पुरुष अवतीर्ण हुए। दोनों क्षत्रिय, 
दोनों राजकुमार और दोनों जन-सत्तात्मक राज्य के अधिकारी । एक का नाम था 
सिद्धार्थ और एक का नाम था वर्धमान । सिद्धार्थ ने नेपाल को तराई में अवस्थित 
कपिलवस्तु में जन्म लिया। वर्धमान का जन्म वैशाली के उपनगर द्षात्रिय कुण्डपुर 
में हुआ | सिद्धार्थ के माता-पिता थे माया और शुद्धोदन । वरद्धमान के माता-पिता 
थे त्रिशला और सिद्धार्थ | दोनों श्रमण परम्परा के अनुयायी थे। दोनों श्रमण 
बने और दोनों ने उस का उन्नयन किया । 


सिद्धार्थ का धर्मंचक्र-प्रवर्तन 

सिद्धार्थ गुरु की शोध में निकले । वे कालाम के थिष्य हुए । सिद्धान्तवादी 
हुए पर उन्हें मानसिक शान्ति नहीं मिली | वे वहाँ से मुक्त हो कर उद्रक के 
शिष्य बनें । समाधि का अभ्यास किया पर उस से भी उन्हें सन्‍्तोष नहीं हुआ * 
वे वहाँ से मुक्त हो गया के पास उरुवेल गाँव में गये। वहाँ देह-दमच की 
अनेक क्रियाओं का अम्यास किया | उन का शरीर अस्थिपंजर हो गया पर शान्ति 
नहीं मिली । देहदमन में उन्हें कोई सार नहीं दोखा । अब वे स्वयं अपने मार्ग 
की शोध में लगे । वंशाखी पूर्णिमा को उन्हें बोधि-लाभ हुआ । महाभिनिष्क्रमण 
के छह वर्ष बाद बुद्ध बने । सारनाथ में उन्होंने धर्म-चक्र का प्रवर्तन किया । 


वर्द्धमान का घधर्म-तीथं-प्रवर्तंत 


वर्दधमान प्रारम्भ से ही अपने निश्चित मार्ग पर चले। उन्होंने कोई 
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गुरु नहों बनाया, न केवल कठोर तप ही तपा और न केवल ध्यान ही किया । 
तप भी तपा और घ्यान भी किया । उन्हें अपनो साधन-पद्धति से पूर्ण सन्तोष 
था। महाभिनिष्क्रण के साढ़े बारह वर्ष के पश्चात्‌ उन्हें केवलज्ञान की 


उपलब्धि हुई। वे वरद्धंमान से महावीर बन गये । मध्यम पावापुरी में उन्होंने 
धर्मतीर्थ का प्रवर्तन किया । 


भारतीय संस्कृति 


भारतीय संस्कृति श्रमण और वैदिक--इन दो धाराओं का संगम हैं। फिर 
भी कुछ विद्वान्‌ इस विषय में उलझे हुए हैं, श्रमण संस्कृति को बैदिक संस्कृति 
की शाखा मानने में गौरव का अनुभव करते हैं। लक्ष्मण शास्त्री जोशी ने लिखा 
है--' जैन तथा बौद्ध धर्म भी वदिक संस्कृति को ही ज्ञाखाएँ हैं । यद्यपि सामान्य 
मनुष्य इन्हें वंदिक नहीं मानता । सामान्य मनुष्य की इस श्रान्त धारणा का कारण 
है मूलतः इन शाखाओं के वेदविरोध की कल्पना । सच तो यह है कि जैनों और 
बौद्धों की तोन अन्तिम कल्पनाएँ--कर्म-विपाक्र, संसार का वन्धन और मोक्ष या 
मुक्ति--अन्ततोगत्वा वैदिक हो हैं । 

“हिन्दू संस्कृति को बेदिक संस्कृति का विकास तथा विस्तार मानने में 
बीती हुई सदी के उन आधुनिक विद्वानों को आपत्ति हैं जिन्होंने भारतोय संस्कृति 
और हिन्दू धर्म का अध्ययन किया हैँं। वे इस निर्णय पर पहुँचे हैं कि विद्यमान 
हिन्दू संस्कृति असल में वंदिक तथा अवैदिक, आर्य और अनार्य लोगों की विविध 
संस्कृतियों का सम्मिश्रण स्वरूप है। इन मनोषियों के मत में मूत्तिपूजा करने 
वालों की पोराणिक संस्क्ृति अवेदिक एवं अनार्य समूहों-द्रारा निर्मित संस्क्ृृतियों 
की उत्तराधिकारिणी हैं और जैन तथा बौद्ध धर्म वैदिको धर्म के प्रतिद्नन्द्दी हैं, 
वेदिकों को परास्त करने वाले प्रबल विद्रोहों हैं। इनके कथनानुसार विद्यमान 
हिन्दू संस्कृति भिन्न-भिन्न विचारकों की चार धाराओं के मेल से बनी हैं । पहली 
घारा है बेदों के पूर्ववर्ती अनायों की मूल संस्क्रति की, दूसरी वेदों के पूर्बवर्तो 
काल के भारतीय अनारयों पर विजय पाने वाले आर्यो द्वारा स्थापित वैदिक संस्कृति 
की, तीसरी वंदों के विरुद्ध विद्रोह करने वाले जनों तथा बौद्धों के द्वारा निर्मित 
संस्कृति की और चौथी वेद-पूर्व संस्कृति के आविष्कार के रूप से अवस्थित 


भारतीय संस्कृति में बुद्ू और महावीर १२३: 


मूर्तिपुजक पौराणिक धर्म की )।” 

शास्त्री जी ने जिन अन्तिम कल्पनाओं--कर्म-विपाक, संसार का वन्धन 
और मोक्ष या मुक्ति को अन्ततोगत्वा वैदिक कहा है, वें मूलतः अवैदिक हैं । 

वैदिक साहित्य में आत्मा और मोक्ष को कल्पना ही नहीं है। इन के बिता 
कर्म-विषाक और बन्चन की कल्पना का विशेष अर्थ नहीं रहता | ए० ए० 
मैकडोनेल का अभिमत है--“बाद में विकसित पुनर्जन्म के सिद्धान्त का वेदों में 
कोई संकेत नहीं मिलता, किन्तु एक ब्राह्मण में यह उक्ति मिलतो है कि जो लोग 
विधिवत्‌ संस्कारादि नहीं करते वह मृत्यु के बाद पुनः जन्म लेते हैं और बार-बार 
मृत्यु का ग्रास बनते रहते हैं ।* 


वैदिक संस्कृति के मूलतत्त्व 

वैदिक संस्कृति के मूल तत्त्व हैं--यज्ञ, ऋण और वर्ण-वभ्यवस्था। यज्ञ के 
मुख्य प्रकार तीन हैं--प्राक-यज्ञ, हृविर्यज्ञ और सोमपज्ञ । 

ऋण तीन प्रकार के माने जाते थे--देव-कऋण, ऋषि-कऋण और पितृ-ऋण। 
यज्ञ और होम से देव-क्रण चुकाया जाता हैं। वेदाष्ययन के ढारा ऋषि-ऋण 
चुकाया जाता है। सनन्‍्तान उत्पन्न कर पितृ-ऋण चुकाया जाता हैं।* शततपथ 
ब्राह्मण में चौथे ऋण--मनुष्य ऋण का भी उल्लेख है । उसे औदार्य या दान से 
चुकाया जाता है।। 

वर्ण-व्यवस्था का आधार है सृष्टि का उत्पत्ति-क्रम--ब्राह्मण ब्रह्म के मुख से 
उत्पन्न हुआ, क्षत्रिय बाहु से, वेश्य ऊर से और शाद्र पैरों से ।* 

यज्ञ की कल्पना छलौकिक और पारलौकिक दोनों हैं। उस का लौकिक फल 
है सुख-शान्ति और पारलोकिक फल हूँ स्वर्ग ।/ ऋण और वर्ण-व्यवस्था--इन 
[ ह, व दिक संस्कृति का बिकास, पृष्ठ ११५,१६ | 
२. वैदिक माइथॉलॉजों, पृष्ठ ३१६ । 

विशर वित्ररण के लिए देखिए--बे दिक-कोश, पृष्ठ ३६३१-४२६ । 

४. ते त्तिरीयर्स हिता ६३१०६ । 
४. शर्तेपथ ब्राह्मण १/७२।॥१-६ 
६. 'ब्राह्मणो उस्प मुखमासीहू, बाहू राजन्यः कृत: । 


ऊरू तदस्य यह वेश्यः, पहुम्प्ां झूद्दो अजायत ॥"-आग्बेद संहिता १६०१२ 
७, बेदिक माइथॉलॉजी, पृष्ठ ३२० । 


१२४ अतोत का अनावरण 


दारनाँ का फल है समाज की संस्थापना और संघटना । तीन ऋण ब्रह्मचय भौर 
गृहस्थ इन दो आश्रमों के मूल हैं । ब्रह्मचर्य आश्रम में रह कर वेदाध्ययव किया 
जाता और गृहस्थ आश्रम में प्रविष्ट हो कर सन्तान का उत्पादन । वानप्रस्थ और 
संन्यास जैसे आश्रम उस व्यवस्था में अपेक्षित नहीं थे । 

वर्ण व्यवस्था के सिद्धान्त ने जातिवाद को तात्तविक रूप दिया और ऊँच- 
तीच आदि विषमताओं की सृष्टि की । 


श्रमण-संस्क्ृति के मूल तत्त्व 

श्रमण-संस्क्ृति के मल तत्त्व हैं--ब्रत, संन्यास और समता । ब्रत और 
संन्यास का मूल हैं मोक्षवाद । समता का मूल है आत्मवाद । आत्मा का ध्येय है 
बन्धन से मुक्ति की ओर प्रयाण । श्रमण-संस्क्रृति में समाश्वस्त समाज का ध्येय 
भी यही है । इसी लिए सामाजिक जीवन समानता को अनुभूति से परिपूर्ण हुआ । 
आधिक जीवन को ब्रत से नियमित किया गया । वेयक्तिक जीवन को संन्यास से 
साधा गया। इस प्रकार जीवन के तोनों पक्ष--वेयक्तिक, आर्थिक और सामाजिक- 
विशुद्धि से प्रभावित किये गये | इन्हीं तत्त्वों के आलोक में बुद्ध और महावीर ने 
वेदिक संप्कृति के मूल तत्त्वों--यज्ञ, ऋण और वर्ण-व्यवस्था का विरोध 
किया था | 
संस्कृति-संगम 

वंदिक और श्रमण संस्कृति का यह विचार-<दन्‍द् बुद्ध-महावीर कालीन नहीं 
था । वह बहुत पहले से ही चला आ रहा था। इस में कोई सन्देह नहीं कि 
भगवान्‌ महावीर और भगवान्‌ बुद्ध ने उस विचार-क्रान्ति को इतना तीब्र 
स्वर दिया कि हिंसा अहिंसा के सामने निष्प्राण बन गयो। “अहिंसा परमों 
धर्म: का स्वर प्रबल हो उठा । अपुन्नस्यगतिर्नास्ति' के स्थान पर संन्यास की 
महिमा गायी जाने लगी । जन्मना जाति का स्वर कर्मणा जाति के स्वर में 
विलीन हो गया । भगवान्‌ पादर्व के काल में श्रमण और व॑ंदिक संघझ्क्ृति का 
जो संगम आरम्भ हुआ था, वह अपने पूरे यौवन पर पहुँच गया । 


श्रमण परम्परा मुख्यतः क्षत्रियों और वैदिक परम्परा ब्राह्मणों की है । क्षत्रियों 
आरतीय संस्कृति में छुद्ध और मद्ावीर प्र 


ने आत्म-विद्या और अहिंसा का विस्तार किया और आगे चल वें दोनों परम्पराओं 
की संगम-स्थली बन गयीं । क्षत्रियों ने आर्य शब्द वेदिक आरयों से लिया । 


क्षत्रियों ने वैदिक परम्परा या आर्य जाति को महत्व देते हुए आर्य शब्द 
को अपनाया किन्तु उस का अथ अपनी परम्परा के अनुसार किया । वैदिक आर्य 
अज्ञानुष्ठान में हिसा करते थे। उस के प्रतिपक्ष में क्षत्रिय परम्परा में यह घोष 
उठा कि प्राणियों को हिंसा करने वाला आर्य नहीं होता । आर्य वह होता हैं जो 
किसी की हिसा न करे, अर्थात्‌ अहिंसा ही आर्य है।' सब प्राण, भूत, जीव और 
सत्व हन्तव्य हैं, यह अनार्य वचन हैं। सब प्राण, भूत, जीव और सत्त्व हन्तव्य 
नहीं हैं, यह आर्य वचन है । इस प्रकार भारतीय संस्कृति का वर्तमान रूप अनेक 
धाराओं का संगम है । 


बुद्ध-महावीर की भारतीय संस्कृति को देन 

ब्रत, संन्यास और समता को स्थापना तथा यज्ञ, ऋण और वर्ण -व्यवस्था का 
प्रतिकार बुद्ध और महावीर की देन नहीं है, वह श्रवण-परम्परा को देन है । 
उस में उन दोनों व्यक्तियों का महान्‌ योग है । उन्होंने प्राचोन परम्परा की 
समृद्धि में केवल योग ही नहीं दिया किन्तु उसे नये उन्‍्मेष भी दिये । 

बुद्ध ने दो नये दृष्टिकोण प्रस्तुत किये--प्रतीत्यसमुत्पादवादई और आर्य- 
चतुष्टय । 


प्रतीत्यसमुत्याद-- 

'भिक्षुओं ! जो कोई प्रतोत्यसमुत्पाद को समझता है वह धर्म को समझता 
है । गो से दूध, दूध से दही, दही से मक्खन, मक्खन से घो, थी से घोमण्डा होता 
हैं। जिस समय में दूध होता हैं, उस समय न उसे दही कहते हैँ, न मक्खन न 
घी, न घी का माण्डा। जिस समय वह दही होता है, उस समय न उसे दूध कहते 


पु 


हैं, न मक्खन, न घी, न घी का माण्डा । इसी प्रकार भिक्षुओ, जिप्न समय मेरा 





१. घम्मपद, धम्मटूबरग, १६ । 
न तैन अरियो हो ति, बेन पाणानि हिसति । 
अहिसा सब्बपाणानं , अरियो ति पवुपति ॥ १६ ॥ 
२. आचारांग १४३ 


१२६ भतीतव का अनावरण 


मूतकाल में जन्म था उस समय मेरा भूतकारू का जन्म ही सत्य था, यह वर्तमान 
और भविष्यत्‌ का जन्म असत्य था। जब मेरा भविष्यत्‌ काल का जन्म होता, 
उस समय मेरा भविष्यतृकाल का जन्म ही सत्य होगा, यह वर्तमान और 
भूतकाल का जन्म असत्य होगा । यह जो अब मेरा बर्तमान में जन्म है, सो इस 
समय मेरा यहो जन्म सत्य है, भूतकालू का और भविष्यतृकाल का जन्म 
असत्य हूँ । 

भिक्षुओ, यह लौकिक संज्ञा है, लोकिक तिरक्तियाँ हैं, लौकिक व्यवहार हैं, 
लौकिक प्रज्नप्तियाँ हैं->इन का तथागत व्यवहार करते हैं, छेकिन इन में फेंसते 
नहीं । भिक्षुओ, 'जीवन ( आत्मा ) और शरीर भिन्न-भिन्न हैं! ऐसा मत रहने से 
श्रेष्ठ जीवन व्यतीत नहीं किया जा सकता। और जीव (आत्मा ) तथा 
शरीर दोनों एक हैं, ऐसा मत रहने से भी श्रेष्ठ जीवन व्यतीत नहीं किया जा 
सकता । 

इस लिए भिक्षुओ, इन दोनों सिरे की बातों को छोड़ कर तथागत बीच के 
धर्म का उपदेश देते हैं-- 

अविद्या के होने से संस्कार, संस्कार के होने से विज्ञान, विज्ञान के होने से 
माम रूप, नाम रूप के होने से छह आयतन, छह आयतन के होने से स्पर्श, स्पर्श 
के होने से भव, भव के होने से जन्म, जन्म के होने से बुढ़ापा, मरता, शोक, 
रोना-पीटना, दुःख, मानसिक बिन्ता तथा परेशानी होती है। 

इस प्रकार इस सारे के सारे दुःख-स्कन्ध की उत्पत्ति होतो है । भिक्षुओं, इसे 
प्रतोत्य-समुत्पाद कहवें है । * 


आयं-चतुष्टय 

आय सत्य चार हैँं--१. दुःख, २. दुःख समुदय, ३. दुःख निरोध, ४. दुःख 
निरोध की ओर ले जाने वाला मार्ग । 

“भिक्षुओ ! दुःख-आर्य सत्य क्या है ? 

पैदा होना दुःख है, बूढ़ा होना दु:ख है, मरना दुःख है; शोक करना दुःख है, 
रोना-पीटना दुःख है, पीड़ित होना दुःख है, चिन्तित होना दुःख है, परेशान होना 
१. दोघनिकाय, पृष्ठ २२। 


सारतोय संस्कृति में बुढ और महावीर ३२७ 


दुःख है, इच्छा की पूर्ति न होता दुःख है, थोड़े में कहना हो तो पाँच उपादान 
स्कन्ध ही दुःख है ।” 

“निक्षुओं ! यह जो फिर-फिर जन्म का कारण है, यह जो लोभ तथा राग 
से युक्त है, यह जो कहीं-कहों मज़ा लेती है, यह जो तृष्णा है, जैसे काम-तृष्णा, 
भव-तृष्णा तथा विभव-तृष्णा यह तृष्णा ही दु:ख के समुदय के बारे में आर्य 
सत्य है ।/ 

“भिक्षुओ | दुःख के निरोध के बारे में आर्य सत्य क्या है ? उसी तृष्णा से 
सम्पूर्ण वैराग्य, उस तृष्णा का निरोध, त्याग, परित्याग, उस तृष्णा से मुक्ति, 
अनासक्ति--यही दुःख के निरोश्र के बारे में आये सत्य है । 

अष्टांगिक मार्ग दुःख निरोध को ओर ले जाने वाला है, जो कि यूँ है-- 
हम दृष्टि |; प्रज्ञा 
. सम्यक्‌ संकल्प 
- सम्यक वाणी 
. सम्यक कर्मान्‍्त शील 
» सम्यक आजीविका 


- सम्यक्‌ व्यायाम 
 सम्यक्‌ स्मृति समाधि 
« सम्यक समाधि 
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महावीर ने तीन नये दृष्टिकोण प्रस्तुत किये--१. त्रिपदी, २, रत्नत्रयी, 
३. स्थाद्वाद । 
त्रिपदी-- 
गौतम ने पूछा, “भस्‍्ते ! तत्त्व क्‍या है ?” 
भगवान्‌ ने उत्तर दिया, “उत्पन्न होना ।” 
१. दीधनिकाय, पृष्ठ श्२्‌। 
२ वही, पृष्ठ २२। 
३. वही, पृष्ठ २२। 
४, संयुक्त निकाय, पृष्ठ २२! 


१४८ अतोत का अनाबश्ण 


फिर पूछा, “भन्‍्से ! तत्त्व क्या हैं ?” 
फिर उत्तर मिला, “विपन्न होना ।' 
प्रढन आगे बढ़ा, “तत्त्व क्या है ?” 
उत्तर मिला, “बने रहना 


फलित यह हुआ--जो उत्पन्न और विपन्न होते हुए भो बना रहता है अथवा 
जो अपना अस्तित्व रखते हुए भी उत्पन्न और विपन्न होता है, बह्दी सत्‌ है और 
जो सत्‌ है वही तत्त्व है । 
रत्नत्रयो 

गौतम ने पूछा, “भन्ते ! क्‍या ज्ञानयोग मोक्ष का मार्ग है 

भगवान्‌ : “नहीं । 

“तो भन्‍्ते ! दर्शन योग ( भक्ति-योग ) मोक्ष का मार्ग 

भगवान्‌ : “नहीं । 

“तो भन्‍्ते ! चारित्रन्योग ( कर्म-योग ) मोक्ष का मार्ग है ?” 

भगवान्‌ : ' नहीं ।/' 

“तो फिर मोक्ष का मार्ग क्या हैं ?' 

भगवान्‌ : ज्ञान, दर्शन और चारित्र की समम्विति ही मोक्ष का मार्ग है । 


3५ 

व 
>> 
थे 


9 गे 


7उप्रर 


स्थाद्वाद 


महावीर सत्यांग ओर पर्ण सत्य इन दोनों को न सर्वथा अभिन्न मानते थे 
और न सर्वथा भिन्न । पृर्णरूप से सर्वथा वियुक्त हो कर सत्यांश मिथ्या हो जाता 
है ओर पूर्ण सत्य से सर्वधा अभिन्न हो कर वह वचन द्वारा अगरम्य बन जाता है । 
अतः सत्य की उपलब्धि के लिए अनेकान्त और उस के प्रतिपादन के लिए स्याद्राद 
अपेक्षित है। एकान्त्रवादों घारणाएँ इसी लिए भिथ्या हैं कि वे पूर्ण सत्य से 
वियुक्त हो जाती हैं । नित्यता मिथ्या नहों है, क्योंकि एक बार भी जिस का 
अस्तित्व प्रमाणित होता हैं, उस का अस्तित्व पहले भी था और बाद में भी 
होगा । अनित्यता भो मिथ्या नहीं है, क्ष्योंकि रूपान्तरण की प्रक्रिया अध्तित्व का 
अनिवार्य अंग है । किन्तु नित्यता और अनित्यता दोनों अविच्छिन्न हैं। वे सापेक्ष 


भारतीय संस्कृति में बुद्ध और महावीर १२५ 
हि 


रह कर सत्यांश बनते है और निरपेक्ष स्थिति में वे मिथ्या बन जाते हैं । खुले 
रत्न, रत्न ही कहलायेंगे । एक वागे में पिरो छेने पर उस का नाम हार होगा । 
इसी प्रकार जो दार्शनिक दृष्टियाँ निरपेक्ष रहती हैं, वे सम्यगू-दर्शन नहीं कहलाती । 
वे परस्पर सापेक्ष हो कर ही सम्यग्‌-दर्शन कहलाती हैं | 

महावीर की इस चिन्तनधारा ने सत्य को सर्व-संग्रही बना दिया। उस के 
फलित हुए--सह-अस्तित्व और समन्वय । इन तत्वों ने भारतोय मानस को 
इतना प्रभावित किया कि ये भारतीय-संस्कृति के मूल आधार बन गये । 


१. संन्मति प्रकरण २२-२५ 


१३० अंतोत का अनावरण 


भगवान्‌ महावीर ब्वातपुत्र थे या नागपुत्र ? 


भगवान्‌ महावीर के लिए कासव, * वैसालिय, नाय, तायपुत्त, नायकुलचन्द, 
विदेह, विदेहदिन्न, विदेहजच्च और विदेहसूमाल --ये विशेषण प्रयुक्त किये जाते 
हैं । प्रथम तीन विशेषण पितृपक्ष से सम्बन्धित हैं। अगले चार विदोषण जाति-- 
मातृपक्ष से सम्बन्धित हैं । काह्यप का सम्बन्ध गोत्र से है। वैशालिक के अर्थ 
अनेक मिलते है । उस का निश्चित अर्थ अभी अन्वेषणीय है । 


कासवने 
भगवान्‌ के विता सिद्धार्थ क्षत्रिय काश्यप योत्री थे ।” इस लिए भगवान्‌ 
महावीर भी काश्यप-्गोत्री कहरायें। धनंजय ने अपनी वाममाला में भगवान्‌ 
४ 3.28, है 
महावीर का एक नाम “अन्त्यकाश्यप' माना हैं। प्रथम तोर्थकर भगवान्‌ ऋषभ- 
नाथ 'आदिकाध्यप' थे और अस्तिम तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर “अन्त्यकाइ्यप । 
काध्यप दृक्ष्वाकुबंध का ही एक गोत्र था । भगवान्‌ पाइव के पिता विश्वसेन को 
इक्ष्वाकुबंधी और काश्यपगोत्रो कहा गया है । भगवान्‌ “महावीर भी इक्ष्वाकुबंशी 
थे। भगवान्‌ सुब्रत और अरिप्नेमि गोतम गोन्री हरिवंशी थे। शेष बाईस 
तीथंकर काश्यपगोत्री और इ्ष्वाकुवंशी थे । 
श दशबे का लिक ४२ 
« उत्तराष्ययन ६< 
« कें्पसूत्र ११० 
- 'समणस्सर्ण भगवओं महात्रोरस्स पिआ कासबगीक्तंण ।'- आचारांग २४१४ 
» 'समणे भगव॑ महायोरे कासव्यो्े ।'--आचारांग २/१४ 
- वैन॑ंजय नामसाला ११६, पृ० £८ 
७, 'तत्पतिविश्वसेनाख्यो5प्पभूह विश्वगुर्ण कभ्ः । 
काश्मपारूयसुगोत्रस्थेक्ष्याकुब॑ शरिवाशुमाक |" 
<. (क) विशेषाबश्यक्र भाष्य ११८७। . (ख ) 'गोयमगुत्ता हरिबंशसंभना नेमिसुव्यया दोबि | 
कासवगोत्ता इसखागु-बं सजा सेस बावीसं +' सप्ततिशतस्थान ९०६ 


बीक थी न ण इक 22) 


भगवान महावीर ज्ञातपुन्न थे या नागपुन्र ! १६१ 


बेसालिय 


वेशालिक विशेषण का सम्बन्ध भगवान्‌ को माता या जन्मभूमि से होना 
चाहिए । उत्तराध्ययन चूणि में इस के कई अर्थ बताये हैं-- 

१. उन के गृण विशाल थे । 

२. वे इक्ष्वाकुवंश में उत्पन्न हुए थे । 

३, उन की माता वेशाली थी । 

४. उन का कुल विशाल था । 

५. उन का प्रवचन विशाल था । 

--इस लिए वे वैशालिक कह॒लाये ।' 

ये अर्थ हृदय को स्पर्श नहों करते । भगवान्‌ महावीर को अनेक प्रसंगों में 
तायपुत्त कहा गया है । बौद्ध-पिटकों में भगवान्‌ महावीर का उल्लेख 'निर्गण्ठ 
नातपुत्त! के नाम से होता है ।. 'नाय” और 'नात का संस्क्रत रूप ज्ञात! होता 
है । इस लिए भगवान्‌ को ज्ञात-पुत्र माना जाता है। प्रश्न यह होता है कि यह 
ज्ञात क्‍या है ? कोई व्यक्ति है अथवा कुल । तामकरण की पद्धति के अनुमार 
माता-पिता या कुल के आगे पुत्र या सुत शब्द का प्रयोग किया जाता था । जैन 
साहित्य में 'धावच्चापुत्तर आदि ओर बीद्ध साहित्य में 'सारोपुत्त' आदि मातृपरक 
नाम हैं। सिद्धत्यपुत्त यह पितृपरक नाम है। नाय' शब्द माता-पिता से सम्ब- 
न्धित नहीं है । यह कुल का नाम है| अनुयोगद्वार में नामकरण को पद्धति का 
विशद विवरण है। वहाँ स्थापना नाम का एक प्रकार है, कुछ नाम । उस के 
विवेचन में बताया गया है कि उग्ग, भोग, राइण्ण (राजन्य) खत्तिय, इक्खाग, 
णात और कोरव्व--पे कुछ नाम हैं ।* भगवान्‌ महावीर का कुल 'ताय या 
नात' था, इस लिए वे ज्ञातपुत्र या ज्ञातमुत कहलाते थे। राहुल जी आदि 


१. उत्तराध्ययन चूणि, पृ० १५६-१६७ 
२. आचारांग १६४७१; मूत्रकृतांग १६२०: दशवेकालिक ५३६ १; उत्तराध्ययन ६९७ 
३. दोवनिक!थ सामंत्रफलसुत्त १८२६ विनयपिटक महावग्ग, पृ० २४३ 


४. 'से कि त॑ कुल नामे ! उग्गे, भोगे, राइण्णे, खत्तिए. इक्खागे, णाते, कोरव्बे'--अनुयोगद्वार, 
सूत्र १३० 


१३२ अतीत का अनावरण 


कुछ आधुनिक विद्वान्‌ नाय' का संस्कृत रूप ज्ञातृ मानते हैं। इस ज्ञात शब्द के 
आधार पर हो वे ज्ञातृ का सम्बन्ध बिहार के भूमिहारों की जथरिया जाति से 
जोड़ते हैं । किन्तु प्रतोत होता है कि ज्ञात ओर ज्ञात्‌-ये दोनों यथार्थ नहीं 
हैं । भगवान्‌ का कुल 'नाग' होना चाहिए । 'णायपुत' की संस्कृत छाया 'नागपुत्त' 
भी हो सकती है । चूर्णियाँ प्राकृत में हैं। उन में णाय या णात ही मिलता है। 
क्ववित्‌ ज्ञात भी मिलता है। टीकाकाल में यह भ्रम पृष्ट हुआ है। अधिकांश 
टीकाकारों का ध्यान ज्ञात शब्द की ओर गया है । हमारी जानकारी में अभयदेव 
सूरि ही पहले टीकाकार हैं, जिन्होंने 'नाय' शब्द का अर्थ नाग” भो किया है । 
उन्होंने औपपातिक सूत्र १४ की वृत्ति में नाय का अर्थ ज्ञात ( इक्ष्वाकुवंश 
का एक भेद ) अथवा नाग (नागवंश) किया है । इसो आग्म के २७ वें सूत्र 
को वृत्ति में उन्होंने नाथ का मुख्य अर्थ नागवंशी और गौणरूप में ज्ञातवंशी किया 
है । सूत्रकृतांग (२१९) में इक्खागा इक्खागपुत्ता, नाया नायपृत्ता, कोरव्बा 
कोरव्वपुत्ता--यह्‌ पाठ है। इस सूत्र में पाठ-संशोधन के लिए हम जिन दो 
हस्तलिखित प्रतियों का उपयोग कर रहे हैँ, उन में एक प्रति (जो वि० १५८१ 
में लिखित है) में नाया, नायपुत्ता के स्थान में नागा, नाग्रपुत्ता पाठ है। इतिहास 
में ज्ञात नाम का कोई प्रसिद्ध वंश नहों है | नागवंश बहुत प्रसिद्ध है। भगवान्‌ 
महावीर के युग में नाग लोग बेशाली में या उस के आसपास रहते थे । 


वेशाली गणराज्य के प्रमुख चेटक और अजातशत्रु कोणिक के युद्ध में वरुण 
का उल्लेख है ।* उस का एक विशेषण है 'नागनत्तुए! (नत्तुय-नप्तुक--पौत्र या 
दोहित्र) । वरुण नाग का पौत्र या दौहित्र था। विष्णुपुराण (४२४।६३) के 
अनुसार नौ नागवंशी राजा पद्मावती, कान्तिपुरी और मथुरा में राज्य करते थे । 
राजस्थान में भी नाग लोगों का शासत था !* कोल्लाग सन्निवेश में नायकुल की 


१. महाबीर वर्ध मान, पृ० १६ 

२. 'उगापतऋइया, भोगपउबरइप्रा,राइण्णनायकोरव्बखत्तियपब्बडया-शाता : इक्ष्याकुबं शा विशेषभूता:, 
नागा वा नागवंशप्रसू ता: --औपपातिक बृस्ति, पत्र ६० 

३. 'कबचित पद्यते--३कबागा, नासा, कोरव्बा-तायंति नागबंश्या बा--बही पत्र ११० 

४. भगवती ७६ 

४. राजपुताने का इतिहास, प्रथम भाग, एृ० २३०-२३१२ 


भगवान्‌ महावीर ज्ञातपुत्र थे या नागपुन्र ? पृ 


पौषधशाला थी । अहिच्छत्र ( बरेली-रामनगर ) में महात्मा बुद्ध के समय नाग 
राजाओं का शासन था । 

उत्तर क्षत्रिय कुण्ड के बाह्य भाग में 'नायसण्ड---तागवन का भी उल्लेख 
मिलता है । जैन आगमों में अनेक बार उग्र, भोज, राजन्य, कौरव और क्षत्रिय 
के साथ नाग का उल्लेख हुआ हैं। तीथंकर आदि महापुरुष इन्हीं कुलों में 
उत्पन्न हुए हैं ।* 

नागों और कौरवों का परस्पर संघर्ष भो चलता था। तक्ष नामक नाग ने 
परीक्षित को मार डाला । उस का बदला उस के पृत्र जनमेजय ने लिया । नागों 
को तक्षशिला से हटा दिया और अनेक नतागों की अग्नि में डाला ।' इस प्रकार 
तागकुल का इतिहास बहुत समुद्ध और दीर्षकालीन हैं। भारत के उत्तर और 
दक्षिण दोनों भागों में प्राप्त है। नेपाल के इतिहास में भी नाग राजाओं का 
उल्लेख मिलता है । 

श्रेणिक बिम्बसार हयंक वंग का था। हम्रंश वंश भी विस्तृत नाग जाति को 
ही एक शाखा हैं। अतः इस तथ्य में कुछ भी फर्क नहीं पड़ता कि बाहंद्रथ वंश 
के बाद मगध में तागों की सत्ता स्थापित हुई। पर मगध में नागों की सत्ता 
स्थापित होने के पूर्व काज्ञी मे नागों की सत्ता स्थापित हो चुकी थी । ई० पृ० 
९०० में काशी में नागों की सत्ता स्थापित थी । वस्तुतः परीक्षित की मृत्यु के 
बाद नाग पुनः प्रबल हो गये थे। काशी नाग जाति का पीठस्थान था। काशी 
के देवता शंकर महादेव थे। तीन लछोक से न्‍्यारी और शिव के त्रिशूल पर काशी 
का अर्थ है कि काशो के नाग क्षत्रियों ने बेदिक आर्यों की प्रधानता को बहुत 
दिनों तक नहीं माना था । जैन तीथंकरों में तईसव तीथंकर पाश्वनाथ काशी के 
नाग क्षत्रिय थे। राजकुमार थे। वह काश के ब्रह्मदत्त राजाओं की परम्परा में 
१. उपासकद्शा १६७ 
रू आचारांग २॥१५ 
३. औपपातिक यूत्र (४२5; अनुयागद्वार सूत्र १३० 
४. 'उपगकुलभ गखबत्तियकुलेस इकबाग नागकारव्बे। हरित्ंसे ये विसाले, जायति तह पुरिस- 

सीहा ।--आवश्यक नियुक्ति भाष्य गाथा ३०, पत्र २६६ 

2. भारताय इतिहास की रूपरेखा, पृ० ५२३ 
&. व हिस्ट्री ऑ३-नपाल, पृ० 5०-६७ 


बे अतीत का अनावरण 


हनन ३ ऐ् डे बी । 
थे। पाश्वनाथ ऐतिहासिक व्यक्ति हैँ और उन का काल ई० पू० ८०० हैं। इन 
सब से सिद्ध हैं कि यह पूर्व में नागों के अभ्युत्यान का काल था । 


इक्ष्वाकु काश्यप और नाग 

भगवान्‌ महावीर इक्ष्वाकुबंशी और काह्यप-गोत्री क्षत्रिय थे । फिर वे नाग 
कंसे हो सकते हैं ? सहज हो यह प्रश्न होता है पर नागबवंश की उत्पत्ति इक्षवाकु- 
वंश से ही हुई है। इश्ष्वाकुबंशी काश्यप-गोत्रो हैं ही। महाभारत और भागवत 
पुराण के अनुसार नागों की उत्पत्ति कश्यप मुनि की पत्नी क॒द्रू से मानी जाती 
है । महाभारत और बिष्णुपुराण में जहाँ इन के वर्तमान वंश और गोत्र का उल्लेख 
मिलता हैं, वहाँ इन्हें नागवंशी और जहाँ इन के मूल बंश और गोत्र का 
उल्लेख मिलता है, वहाँ इन्हें इक्ष्वाकुबंशी और काश्यपगोत्री कहा गया है । 


ज॑न-परम्परा और नागवंश 

नाग आर्य-पूर्व जाति है । जैन-धर्म से इस का सम्बन्ध बहुत पुराना है | कच्छ 
और महाकक्ष के पुत्र नमि और वितमि भगवान्‌ ऋषभ के साथ हो गये । वे 
भगवान्‌ से राज्य माँग रहे थे किन्तु भगवान्‌ मौत थे। उस समय नागराज 
भगवान्‌ की वन्दता करने आया। उस ने नमि और विनमि को विद्याएँ दीं 
और वैताड्य पर्वत पर उन्त के लिए उत्तरश्रेणि में ६० और दक्षिण श्रेणि में ५० 
नगर बनाये ।* 

जैन परम्परा में नाग पूजा का इतिहास भी छगभग उसी समय का है ।* 

आचार्य क्षितिमोहन सेन के अनुसार पूजा अवेदिक है । उन्होंने लिखा हे-- 


१. मगध ( इतिहास और संस्कृति ) लेखक, बंजनाथ सिंह 'बिनाद', पृष्ठ १० 
२. भगवात्‌ पाश्वनाथ, भाग १. पृष्ठ २३ 
३. | के ) 'हर्षादप्रतिमां प्रीति प्रापतुः सम वरखियों । 
बच्चे कद्दू: सुतात् नागान्‌ सहस्र' तुल्यबर्चसः ॥--महाभारत आदिपर्ब आस्तीकपर्य 
१6८। 
( ख़ ) विष्णुपुराण २११६-२१ 
४. 'नमिविनमीण जायण, नागिन्‍्दो बेज्जदाण वेसड हे । 
उत्तरदाहिणसेढी, सटठी पन्नास नगराई ॥"- आवश्यक नियुक्ति ३४० 
५. 'जन्नानागाइश्राण पूयातो ।--आवश्यक निर्यु क्ति २८ 


सम गवान्‌ महावीर ज्ञातपुत्र श्रे मरा नागपुनत्र ? ३३७ 


“बहुत लोगों की धारणा है कि हमारी पूजा नामक क्रिया भी वेद-बाह्म है । 
वेद में यह शब्द भी नहीं है। इस का मूल अवेदिक भाषाओं से मिलता है |)” 
अनेक विद्वान्‌ कह देते हैं, भगवान्‌ महावीर ने वँदिक क्रियाकाण्डों व यज्ञों के 
प्रति विद्रोह किया । किन्तु यह इतिहास की अनभिज्ञता का ही परिणाम है । 
वे यज्ञ आदि कर्मकाण्डों के प्रति विद्रोह करने के लिए ब्राह्मण धर्म से पृथक्‌ नहीं 
हुए । यह तो मूलतः: ही एक संस्कृति-भेद है । वे वंश-परम्परा से ही श्रमण-धर्म के 
अनुयायो थे । कर्मकाण्ड और अज्ञान तप का उन्हों ने जो प्रतिरोध किया, वह 
उन्हें परम्परा से लब्ध था। हम भगवान्‌ को नागवंश की दृष्टि से देखेंगे तो 
हमारी यह भ्रान्ति सहज ही दूर हो जायेगी । तीर्थ, तोर्थकर, आदि शब्द ही 
इस बात के सूचक हैं कि उन का परम्परा अवेदिक रही हैं । 

आचार्य छितिमोहत सेन के शब्दों मे-- 'बैदिक आरयों का मिलन स्थान 
यज्ञ था, अवेदिकों का तीर्थ । बढ़ तोर्थ शब्द भी वेद-बाह्य हैं। इस लिए वेद- 
विरोधी मत को तंथिक कहते हैं ( कारण्ड व्यूह १०-६२ ) ।” 

भगवान्‌ महावार को निर्वाणवादियों में श्रेष्ठ कहा गया है।  निर्वाण का 
मूल सिद्धान्त श्रमण-परम्परा का है। यह विशेषण ब्राह्मण परम्परा से उन के 
परम्परा-भेद का सूचक है। भगवान्‌ बुद्ध की स्थिति भी यही है । उन का वंश 
भी भगवान्‌ पाररव से प्रभावित था। डॉ० स्टोवेन्सन आदि अनेक विद्वान्‌ इस 
तथ्य पर प्रकाश डाल चुके हैं। कर्मकाण्ड के विरोध व अहिसा के प्रतिपादन में 
भगवान्‌ महावीर तथा भगवान्‌ बुद्ध दोनों एक ही परम्परा के उत्तराधिकारी थे । 
बुद्ध शाक्यवंशी थे तो महावीर नागवंशी । जिस नाम्बंश का जैन धर्म के साथ 
चिर-पुराण सम्बन्ध रहा, वह भगवान्‌ पाइव॑ का अनुयायी था। 
नात या णात कंसे ? 

भगवान्‌ महावीर को नागवंशी माना जाये तो उन के लिए 'नात' या 'णात' 
का प्रयोग कँसे हो सकता हैँ ? 'नाय' का संस्कृत रूप 'ताग” हो सकता है किन्तु 
१. भारतवर्ष में जातिभेद- पृष्ठ 55 


२, बह. पृष्ठ ++ 
३. 'निव्बाणवादी णिह णागरएत्त ।- चूत्रकर्ताग ६।६।२१ 


१३६ अतोत का अनावरण 


नात' का ज्ञात' होता हैं नाग नहों। यह प्रदन अवश्य हौ एक बार भ्रम में 
डालने वाला है, किन्तु हम आगमों के शब्द-प्रयोगों को ओर ध्यान देते हैं तो बह 
भ्रम स्वयं निरावुत हो जाता हैं। उन में 'त' का प्रयोग प्रचुरता से मिलता हैं । 
अनेक वर्णों का 'त' का आदेश होता है । कुछ इस प्रकार हैं -- 


ग--( १ ) पत्तोवग पत्तोवत्त ( स्थानांग १२८ ) 
ज---( २ ) कण्हराजो कणष्ह्राती ( स्थानांग ६१२ ) 
ओ--( ३ ) सब्बाओ सब्वातो ( स्थानांग ३८९ ) 
द--( ४ ) पदेसिया पतेसिता ( स्थानांग ५९३ ) 
य--( ५ ) रसायणे रसातणे ( स्थानांग ६११ ) 
य-( ६ ) सं सतं ( स्थानांग ११३ ) 


ये थोड़े-स उदाहरण हैं । पन्द्रहवीं शताब्दी से १८वीं शताब्दी तक लिखित 
आगम के आदशों में 'त' का प्रयोग अ, आ, इ, उ, ए, ओ, स्वरों तथा दसों 
वर्णों के स्थान में मिलता हैं। नाग का 'नात या “ग' के स्थान में “य' होने 
के परचात्‌ 'ताय' का “तात' रूप मिलता है, वह कोई आश्चर्य को बात नहीं है 
तथा 'बात' में 'त' होने के कारण ही हम उस का संस्कृत रूप ज्ञात करने के 
लिए विवश भी नहीं हैं । 

जैन-आगमों का सूक्ष्म दृष्टि से अध्ययन करें तो हमें पता चलेगा कि वर्ण 
परिवर्तन के कारण समय-समय पर व्याख््याकारों को बड़ी कठिनाई का सामना 
करना पड़ा हैं और उन की व्यालुयाओं में श्रम भी हुआ हैं। हम यहाँ एक उदा- 
हरण के द्वारा स्पष्ट करेंगे। सूत्रकृतांग ( १।:।१५ ) में कुछ जलचर जन्तुओं के 
ताम आये हैं। वहां एक शब्द है 'उद्दा' । प्राचीन लिपि में संयोगी 'हू' और 
संयोगी 'टु' लगभग समान रूप से लिखे जाते हैं । संयोगी ट्ट' को नीचे के पार्डर्व 
में धोड़ा-सा मरोड़ा जाता है । एक छोटा-सा बिन्दु बनाया जाता हैं। इस लिए 
संयुक्त 'ह' और संयुक्त 'ट्र को पढ़ने में बहुत बार भ्रम हो जाता है। यही कारण 
हैं कि चुणिकाल में जो “उद्या था, टोकाकाल में वह “उट्टा' बन गया। इसी 
लिए टीकाकार ने उस का अ्थ--उष्टा:--जरूचर विद्येषा:: कर दिया। 
वस्तुत: 'डहा का प्रयोग ऊदविलाब के किए हुआ है। चूणिकार ने उस का 
वर्णन इन शब्दों में किया है-- उदू बिल्ली जितने आकार के होते हैं, थे महा- 


मगवान महावीर ज्ञातपुत्र थे या नागपुत्र ? १३६७ 


नदियों मे डूबसे-तैरते देखे जाते है । कन॑ल ह्वाइट* ने 'ऊदबिलाव' का जो 
आँखों-देखा वर्णन किया है, उस की हम चूणि से तुलता करते हैं तो पाठ 'उद्दा' 
ही सिद्ध होता है। “'उद्दा' शब्द 'ऊद' के बहुत निकट है। “उद्ठा' इस से बहुत 
दूर पड़ता है। बिलाव इस लिए कहा जाता है कि बिल्लो-जैसा होता है । 

इस प्रकार अनेक स्थलों में अर्थ-प्रम हुआ है । इसी लिए बहुत स्थलों में 
टीकाकार चूथणिकारों से भिन्न सार्ग अपनाते हैं । 'नाय' शब्द के अर्थ में भी लगता 
है कि भ्रम हुआ है और नाग के बदले ज्ञात का प्रचलन हो गया । हम उक्त सारे 
तथ्यों के आधार पर विचारें तो इसो निष्कर्ष पर पहुँचेंगे कि भगवान्‌ महावीर 
ज्ञातपृत्र नहों किन्तु नागपृत्र थे। 


१. 'उद्दा शाम परम्वारपमाशा महामदीपु दृश्यन्ले उम्मजगणिम्म जिय॑ करेमाणा' । 
“-सूत्रकृतांग चूणि +प० १६७ 
२, नवनीत, ए० ६०, मई १६६२ । 


१३८ अतीत का अनावरण 


मगवान्‌ महाबीर और नागवंद 


भगवान्‌ महावीर इक्ष्याकुबंशी और काश्यपगोत्री थे--यह निविवाद तथ्य हैं । 
भगवान्‌ ज्ञातवंशी थे, यह निविकल्प नहीं है । इस का १7रण नाय' शब्द है । 
इस के रूपान्तर दो हो सकते हैं--ज्ञात और नाग । न्याय, नाक आदि भी हो 
सकते हैं पर उन का वंश से सम्बन्ध नहीं है । इस में कोई सन्देह नहीं कि 
प्राचीन आज्ायों ने भगवान्‌ का वंश ज्ञात माना हैं। आचार्य हेमचन्द्र से पहले 
ही जिनदासमहत्तर, हरिभद्र सूरि आदि ने नायपुत्त का अर्थ ज्ञातपुत्र किया हैं। 
किन्तु दिगम्बर आचार्यों ने भगवान्‌ का वंश 'नाथ' भी माना हैं । 

घनंजय नाममाला में भगवान्‌ का एक नाम नाथान्वय' है । 

इस से यह स्वत्तः सिद्ध है कि भगवान्‌ का वंश ज्ञात था--पह तथ्य तिविकल्प 
नहीं रहा है । कुछ विद्वान्‌ भगवान्‌ के वंश का नाम 'नाट' मानते हैं। मनुस्मृति 
में नाट नाम की एक जाति का उल्लेख है । इस प्रकार भगवान्‌ के वंश के लिए 
ज्ञात, नाथ ओर नाट--ये तीन विकल्प मिलते हैं। मूलतः वे इक्ष्वाकुबंशी और 
काश्यप गोत्री थे। नाग जाति भी इक्ष्वाकुबंश की एक उपशाखा थी | इस लिए 
उन का नागवंशी होना अधिक संगत है। नाय का नात रूप बनता ही है! 
प्राचीन या आर्ष प्राकृत में ऐसे प्रयोग प्रचुर मात्रा में मिलते हैं। बौद्ध 
साहित्य में जो नातपुत्त का प्रयोग है, बह ज्ञातपुत्र का रूपान्तर नहीं हैं। पाली 
६. 'विदेह विपसे कुण्ड-संज्ञायां पुरि ध्रूपति: । 

नाथों नाथकुलस्मै कः, सिद्धार्थर्यलिसिद्धिभाक | 
-उत्तरपुराण, पृ० ४८२ 
३. 'सन्मतिम हतिबीर! महावीरोन्त्यकाश्मप: । 
नाधान्वयो बर्धमानों सत्तीर्थ मिह साम्प्रतम्‌ ॥' 
बनंजश् नाममाला ११५ 

३. मनुस्मृति, १०७२३ 
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में ज्ञात का नात रूप नहीं बनता किन्तु 'ज्ञ| का 'ज' होता है, इस लिए यदि 
ज्ञात होता तो उस का पाली रूप जात होता । जैसे -- 


प्राकृत पाली 
सन्ना सञ्आा 
पन्ना प्ञ्ञा 
परिक्ना परिञ्ञा 


ज्ञात शब्दके अर्थके बारेमें भी सभी आचार्य एकमत नहीं रहे हैं । हरिभद्व- 
यूरि ने ज्ञात का अर्थ 'उदार क्षत्रिय सिद्धार्थ! किया हैं' । आवश्यक चूणि और 
कल्पसूत्र को सन्देहविषौषधि वृत्ति में उस का अर्थ भगवान्‌ ऋषभ के स्व-जनों के 
वंशज किया हैं । इन में एक अर्थ व्यक्तिपरक है और दूसरा कुरूपरक। 
आवश्यक चूथणि में ऋषभ के सम्बन्धियों को 'णात' कहा गया हैं, किन्तु वसुदेव- 
हिण्डीमें उन के लिए 'नाग' शब्द का प्रयोग मिलता है-- 

“ततों पढम॑ राइणा विहृत्ता चत्तारि गणा उग्गा भोगा राइण्णा नागा। जे 
उग्गा ते आयरक्खा, भोगा भोगे भुंजंति, राइण्णा जे सामिणो समवयसा, णागा 
जे कज्जनिवेयगा । 

पं० बेचरदासजो ने ज्ञातृ शब्द का भी समर्थन किया हैं । उन्होंने लिखा 
है--“ जिन्होंने ज्ञात्‌ शब्द की कल्पना की है, वे भी अप्रामाणिक्र नहीं हैं। नाया- 
धम्मकहा नाम में नाया शब्द का सम्बन्ध 'ज्ञातृ' मानने वालों ने 'ज्ञातृ' के ज्ञाता 
रूप के साथ लगाया हैं और यह शब्द भी ज्ञातवंश का भी सूचक है। हमारे 
इवेताम्बरी वृत्तिकार ने नाया को नाय माना और समास में दीर्घीकरण किया । 
मैं समझता हूँ कि दीघीकरण की अपेक्षा ज्ञाता मानना विशेष संगत हैं। क्‍योंकि 
ताया यह विशेष नाम हैं |” 

'नायाधम्मकहा में ज। 'नाया' झब्द है, उसे वंश सूचक मानता सही नहीं 
है । हम कुछ अगली पंक्तियों में इस पर विचार करना चाहते हैं। यहाँ इतना 


१, ज्ञातः उदारश्षत्रिय: सिद्धार्थ: --दश्वें का लिक बृत्ति ६२० 

२. (क) 'णाता णाम जे उसभसाभिस्स समणिज्जगा ते णातबंसा ।'--आबश्यक चूणि, भाग १, 
पृ० २४५ 
(ख़) कल्पसूत्र सन्‍्देहविषोषधि, दृत्ति, पत्र ३० 

३. वसुदेव हिण्डी, पृ० १६२ 
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ही प्रतिपाद्य है कि भगवान्‌ का वंश विद्वानों की दृष्टि में--शात, नाथ और ज्ञात 
इन तीनों रूपों में सम्मत रहा है । 


वृत्तिकार नें प्राकृत के जो संस्कृत रूप किये हैं, वे सर्वत्र सही ही हैं, ऐसा 
भानना नहीं है । इसी लिए हम चाहते हैं कि 'नाय” शब्द के संस्कृत रूप पर 
पुनविचार किया जाये । 


हम पहले बता चुके हैं कि 'नाय' शब्द के मूल अर्थ की परम्परा विस्मृत 
होने पर ही उस का अर्थ ज्ञात किया गया है। 'नाथ' शब्द का आधार दवेताम्बर 
आगमों में प्राप्त नहीं है । ज्ञात 'नाथ” का रूपान्तर नहीं हो सकता । “नाय' के 
नाग रूप की जो कल्पना है, वह अस्वाभाविक नहों है। ओपपातिक में 'ताया' 
'कोरव्वा पाठ हैं। उस प्रकरण में नाय” शब्द के दो संस्कृत रूप 'ज्ञात' और 
'नाग' हो सकते हैं, तब हमें यह देखना होगा कि इनमें से कौत-सा वंश प्रसिद्ध 


है । नागवंश ( नाग और शिशुनागवंश ) जैन व जैनेतर सर्वत्र इतिहास में प्रसिद्ध 
है, यह कोई प्रमाण नहीं हो सकता । जो स्वयं आलोच्य है, उसे प्रमाण रूप में 
प्रस्तुत नहीं किया जा सकता । हमारा कोई आग्रह नहीं है कि भगवान्‌ का वंश 
नाग हो था, किन्तु ताया', 'कोरव्वा' और कुछ आदर्शों में 'नागा', कोरव्वा' 
ऐसा पाठ मिलता है, तब सहज ही इस ओर ध्यान जाता है कि भगवान्‌ के 
प्रसंग में प्रयुक्त 'नाथ' शब्द का ज्ञात” रूपान्तर करने में अर्थ-परम्परा की 
विस्मृति ही हुई है । 

बौद्ध पिटकों में जो “निग्गण्ठो नातपृत्तोी' शब्द आता है, उस पर हम पहले 
लेख में विचार कर चुके हैं । 

प्राकृत में “ग' के स्थान पर “त' बहुलता से होता है । स्थानांग, रायपसेणइय 
आदि आममों की प्राचीन प्रतियों में तकार बहुल प्रयोग भरे पढ़े हैं । ओ, क, 
च, ग आदि दसों वर्णों को तकारादेश होता है । अतः “नातपृत्त! 'नागपुत्त! की 
कल्पना में बाधक नहों हैं । 


नायाधम्मकहा में जो नाया शब्द है, उस का भगवान्‌ महावीर के वंश से 
कोई सम्बन्ध नहीं है । समवायांग ( सू० १४१ ) ननन्‍्दी ( सू० ५० ) के अनुसार 
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नायाघम्मकहा में ज्ञातों--उदाहरणभूत मेघकुमार आदि व्यक्तियों के नगर, उद्यान, 
चैत्य, वनखण्ड, राजा, माता-पिता, समवसरण, धर्माचार्य आदि का वर्णन है । 
मलमगिरि और अभयदेव दोनों आचार्यों ने लिखा है-- ज्ञाताधर्मकथासु ज्ञातानां 
उदाहरणमूतानां नगरादोनि व्याल्यायन्ते । यहाँ जात का अर्थ उदाहरण हैं। 
उदाहरण के अर्थ में नाय शब्द का प्रयोग स्थानांग में मिलता है । दशवेकालिक 
नियुक्ति (५२) में 'नाय' और उदाहरण को पर्यायवात्री शब्द बताया गया है--- 
“जायमुदाहरणंति य, बिद्रुंतोवमनिदरिसर्ण तहा य। 
एगट्टूंत॑ दुविहं, चउत्विहं चेव नायब्ब ॥ 

नायाधम्मकहा के दो श्रुतस्कन्ध हैं। पहले श्रतस्कन्ध में १९ ताय--जात 
हैं । पहले में अध्ययन का नाम उक्खित्तनाय--उत्क्षिप्त ज्ञात है। यह ज्ञात 
शब्द प्रत्येक अध्ययन के साथ जुड़ता है। दूसरे श्रृतस्कन्ध में धर्म-कथाओं 
के दस वर्ग हैं। नायाधम्मकहा -- यह दोनों श्रतस्कन्धों का संयुक्त नाम है। 
'तायाधम्मकहा' का नाय शब्द भगवान्‌ के बंद का खूचक नहीं हैं । “नायपृत्त' 
में जो आय शब्द है, वह स्वयं समालछोच्य है। भगवान ज्ञातवंशी थे, इस की 
पुष्टि का पूर्वाचार्य कृत संस्कृत रूपान्तर कोई प्रमाण नहीं हैं । जात को अप्रमाणित 
सिद्धि किये बिना यदि 'ताग' वंश सिद्ध नहीं होता तो नागवंग को अप्रमाणित 
किये बिना ज्ञातवंश कैसे सिद्ध होगा ? 

जिस प्रकार 'पाओवगमण' का संस्कृत रूप 'परादोषगमन' और “भोय' का 
भोग किया गया हैं, उसी प्रकार 'नाय' का “ज्ञात” किया गया हैं। किन्तु वस्लृत: 
'पाओवगमन' का 'प्रयोपगमन' और 'भोग' का 'भोज” और 'ताय' का नाग होवा 
चाहिए। मूलाराधना की विजयोदया वृत्ति में पाओवगमण का प्रायोपगमन रूप 
मिलता हैं। महाभारत से भी आमरण अनशन के अर्थ में 'प्रायोषचिष्ट! शब्द 


के 


९. ज्ञाताधर्म कथा : 'णायाणं केति अज्कयणा १- णासराणं एग्रूणबीस अज्कयणा । 

२. 'एबमौ चित्येन सवंत्र ज्ञात शब्दों सोज्यः । 

3. 'छटटस्स अंगस्स दो सुयकक्‍्खंधा पन्नत्ता, तंजहा-- णायाणि ये धम्मकहाओ ये ।* 

४, पाओवगमण मरणस्स | शर्योपगमन मरणमर ।'-मूल।राधना, आश्यास ८, गाथा २०६: : 
त्रिजयोदबाबृत्ति । 
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मिलता है ।" 'भोज' प्रसिद्ध कुल रहा है, 'भोग! नहीं । सात या छह कुलों 
के नाम मिलते हैं--उस्गे, भोगे, रायण्णे, खत्तिए इक्खागे, णाते, कोरव्वे । इन में 
णात शब्द है, उस का अर्थ वृत्तिकारों ने प्रायः ज्ञात किया है । ( अभयदेवसूरि 
ने नाग भी किया है ) किन्तु वह नाग हो होना चाहिए । 

नताय के नाग होने की पुष्टि में आधारभूत तथ्य ये हैं-“-१. औपपातिक 
सूत्र की वृत्ति में 'ताय' का- संस्कृत रूप नाग! मिलता हैं। २. सूत्रकृतांग के 
आदर्श में 'ताय” के स्थान पर 'नाग” पाठ मिलता हैं। ३. वसुदेवहिण्डी में 
आवश्यकचूणिगत णात के स्थान में 'ताग! मिलता हैं, ४. नागवंश इतिहास 
प्रसिद्ध वंश रहा है, जब कि ज्ञातवंश इतिहास प्रसिद्ध नहीं है। ५, प्राचोन 
साहित्य में भी ज्ञात शब्द निविकल्प नहीं है । दिगम्बर साहित्य में भगवान को 
नाथवंशी कहा गया है । 


५. प्रायोपत्रिप्ट जानीष्वमथ मां गुरुतातिनस । 

जातिष्वन्यास्व॒षि सथा न भवेय॑ कुलान्तकत ११४॥ 

ने भोश्ये न व पानीसमृपभोधश्ये कर्थंचन । 
ऐषशिष्ये प़ियाहु प्राणनिहस्थोइह त्तपोघना' ।३६.' महाभारत, गास्त्पन , राजन, अ० २७ । 
सेमिनाथ चरितस्‌ 

'इतश्चाम्भोजतुल्याक्षों, भांजराजाइ गभूरभ्ृत्‌ । 

उप्रसेनो महोजानिरुग्रसेनासमन्बितः ॥ 

स्निः्धां विदग्धां नृप भोजपुत्रीं साम्राज्यलक्ष्मीं स्त्रजनं च हिस्या । 

पिलूननुज्ञाप्य च माननीयात्‌ बभृत दीक्षा भिमुखो८थ नेसिः । 

अथ भोजनरेन्द्रपुत्रिका प्रविमुक्ता प्रभुणा तपस्विनी । 

व्यलपहुगलदशु लोचना शिथिलांगा छुढिता महातले ॥' 

. अनुग्रोगद्वार सूत्र ४६७। 

, खव्विधा कुलारिता मणुस्स[ पं० तं०--'उत्गा, भागा, राइन्ना, हणखागा, णाता, कोरब्या !- 
स्थानांग सूत्र ४६७ । 


खत 


ण्र 


भगवान्‌ महावीर ओर नागवंश १४३ 





अनार्य देशो में 
तीर्थकरों और मुनियों का बिहार 


कुछ वर्ष पूर्व भो विश्वस्भरनाथ पाण्डेय का 'अहिंसक परम्परा' शीर्षक लेख 
पढ़ा था । जिज्ञासा उभर आयो । उस में था--ईसवी सन्‌ की पहली शताब्दी 
में और उस के बाद के हज़ारों वर्षों तक जैन धर्म मध्य-पूर्व के देशों में किसी-न- 
किसी रूप में यहुदी धर्म, ईसाई धर्म, और इस्लाम धर्म को प्रभावित करता रहा 
है। प्रसिद्ध जर्मन इतिहास लेखक वान्‌ क्रेमर के अनुसार मध्य पूर्व में प्रचलित 
'समानिया' सम्प्रदाय श्रमण शब्द का अपश्रंण हैं। इतिहास लेखक्र जी० एफ०७ 
मूर लिखते हैं कि हजरत ईसा के जन्म की शताब्दी से पूर्व ईराक, श्याम और 
फ़िलिस्तीन में जन मुनि और बौद्ध भिक्षु सैकड़ों की संख्या में चारों ओर फैले 
हुए थे। 'पियादत नाम ए नासिर का लेखक लिखता है कि इस्लाम धर्म के 
कलन्दरी तबके पर जैन-धर्म का काफी प्रभाव पड़ा था। कलन्दर चार नियमों का 
पालन करते षे--साधुता, शुद्धता, सत्यता और दरिद्रता । वे अहिसा पर अखण्ड 
विश्वास रखते थे |" 


सन्‌ १९५९ में आचार्यश्री तुलतोी कलकत्ता से लौटते समय इलाहाबाद पं 
आये । श्री विश्वम्भरनाथ पाण्डेय उस समय वहाँ के महापौर थे। बे आचार्यश्री 
के स्वागत में बोल रहे थे । उन्होंने उस समय भी उक्त लेख के कुछ अंशों की 
विस्तार से चर्चा की थी। मन में जिज्ञासा फिर उभरी । जैन-साहित्य में इन 
विद्यार/क्षेत्रों का कोई उल्लेख है या नहीं ? अह जानने की प्रबल उत्कण्ठा उत्पन्न 
हुई । किन्तु यात्रा व अन्य कार्य-बहुलता के कारण उस की पृत्ति नहीं हुई । सस्य 


१९. हुकुमचन्द अभिनन्दन ग्रत्थ 


१७४ अतीत का अनावरण 


पा कर वह भावना विलोन हो गयी । वीदासर चातुर्मास में हम छोग आचार्यश्री 
के समक्ष विशेषावश्यक भाष्य और आवश्यक नियुक्ति का पारायण कर रहे थे । 
उस में तोथंकरों के विहार का उल्लेख आया तो सुप्त भावना पुनः उद्बुद्ध हो 
गयी । उन में लिखा है--'बीस तीर्थंकरों ने आये क्षेत्र में विहार किया । भगवान्‌ 
ऋषभ, अरिष्टनेमि, पाइवं और महावोर ने अनाय॑ क्षेत्र में भी विहार किया 
था ।” ये चार तीर्थंकर जिन अनायं क्षेत्रों में--रेशों में गये, उन का पूरा 
विवरण प्राप्त नहीं हैं। फिर भी यत्र क्वचित्‌ उन का नामोल्लेख मिलता हैं । 
आवश्यक नियुक्ति व विशेषावश्यक भाष्य के अनुसार भगवान्‌ ऋषभ ने बहलो, 
अडंबइल्ल, यवन, सुवर्णभूमि, पण्हव आदि म्लेच्छ देशों में विहार किया था।* 
भगवान ऋषभ दीक्षित होने के प्रथम वर्ष में हो आर्य और अनार्य देशों में गये 
थे। आचार्य हेमचन्द्र ने अडंबइल्ल आदि म्लेच्छ देशों में भगवान्‌ ऋषभ के 
विहार का उल्लेख किया है, वह आवश्यक निर्युक्ति का अनुवाद-मात्र है ।* 


० ८ न ५ 

द्वारका दहन हुआ तत्र भगवान्‌ अरिष्टनेमि पल्हव नामक अनार्य देश में थे। 

यह पल्ढव भारत की सीमा में था या उस के बाहर--यह अन्वेषणीय हैँ । 
प्राचीन पार्थीया (वर्तमान ईरान) के एक भाग को पल्हव या पण्हव माना जाता 


१, 'मगहाराग्गिहाइस मुणओ खेत्तारिएसु विहारिसु । 

उसभोनेमी पासो, वीरो ये अगारिएसु' पि॥' 

--आवश्यक नियु क्ति, गाथा २५६ तथा विशेषावश्यक भाष्य, गाथा १६६6 । 
२. 'बहली अडंबइल्ला, जोगण बिसओ सुवण्णभूमी य । 

आहिडिया भगवया, उसभेण तब॑ चरंतेण | 

बहलीस जोणगा, पण्हुगा य जे भगवया समणुसिट्ठा । 

अन्नेय मेच्छजाई, ते तइया भद्दगा जाया ॥" 

१--आवश्सक नियुक्ति, गाथा ३३६, ३३७ । विशेषावश्यक भाष्य, १७२६, १७१७॥ 
३. आर्थानार्मेषु मौनेन विहरत्त भगवानपि । 

संबस्सर निराहारश्चिन्तयामासिवानिदम्‌ ॥' 

जिशष्टिशलाकापुरुषच रित्र -- ६३२३८ | 
४. 'यवनाउम्बइ्ल्लादि म्लेच्छदेशेषु मौनभाक । 

अनार्यात्र्‌ भद्रकीकुर्व तु दशनेनापि देहिन: ॥' 

जिशष्टिशलाका पुरुषच रित्र-- 8३३८७ । 
£, उत्तराध्ययन सुखबोधा वृत्ति, पत्र ३६। 
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है । काठियावाड़ में जूनागढ़ रियासत में एक ईरानों उपनिवेश की सम्भावना होती 
है । भारत में आर्य और अनार्य दोनों प्रकार के देश थे। कलिंग आदि देशों में 
यवन शासकों का भी उल्लेख मिलता है।? कुमार पाश्व ने वहाँ एक यवन 
शासक को पराजित किया था। 


भगवान्‌ अरिष्टनेमि ने द्वारवती दहन की बात बतलायो, उस समय बे वहीं 
थे। उस के पद्चातृ वे वहाँ से अन्य जनपदों में विहार कर गये । द्वारवती दहन 
से पूर्व एक बार फिर वे रेवत परत पर आये थे। जब द्वारवती का दहन हुआ 
तब भगवान्‌ अरिष्टनेमि पल्हव देश में थे। इस मध्यावधि में १२ वर्ष का काहू 
बीता है। उस में वे ईरान भी जा सकते हैं और सौराष्ट्र में भी हो सकते हैं । 
किन्तु द्वारवती का दहन होने के परचात्‌ कृष्ण और बलभद्र पाण्डव मथुरा 
(वर्तमान मदुरा) जा रहें थे । थे पूर्व दिशा में चले, सौराष्ट्र को पार किया और 
हस्तिकल्पपुर पहुँचे । वहाँ से दक्षिण की ओर प्रस्थात किया और कौसुम्बारण्प में 
गये । इस यात्रा में भगवान्‌ अरिष्टनेमि के पास जाने का उल्लेख नहीं है । 
द्वारवती-दहन के परचात्‌ वे भगवान्‌ के पास नहीं गये । यह आश्चर्य की बात 
है । यहीं पर कल्पना होती है कि उसे समय भगवान्‌ सोराष्ट्र में नहीं थे । यह 
भो हो सकता हैं, भगवान्‌ उन के यात्रा-पथ से दूर थे। कुछ भी हो अन्तिम 
निर्णय के लिए अभी तक कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं हैँ ।* 

भगवान्‌ पार्श्वनाथ ने कुह, कौशल, काशी, सुम्ह, अवन्ती, पुण्डू, मालब, 
अंग, बंग, कलिंग, पंचाल, मगघ, विदर्भ, भद्र, दशार्ण, सोराष्ट्र, कर्णाटक, कोंकण, 
पेवाड़, लाट, द्वाविड़, काश्मीर, कच्छ, शाक, पल्हव, वत्स, आभीर आदि देशों 
में विहार किया था । इन में अनार्य देशों का नामोल्ेख नहीं है ! किन्तु दक्षिण 


अ्कनीनानओ. 





'तन्त्रासीचच कलिगादो देशेन्द्रो यत्ननाधिप: ।'-पाश्वनाथ चरित्र ६१७६ भावदेब सूरी 
'एत्थंतरे य भयव॑ पुणरवि अरिटठनेमि सामी विहर॑ तो आगओ, रेवयम्मि समोसढ़ों' 
उत्तराध्ययन मुखबोधा बृत्ति, पत्र ३८ । 

'पत्थिया ते पाएहिं चेत्र पुल्बदिसि मंगीकाऊण----सुरटठादेसं च समुत्तरिऊण----«“पत्ता 
हत्थिकप्पपुरवरस्सबा हिं---दविखणाभिसुहं गंतुं पयत्ता । कोसंवारण नाम वर्ण ।'-उत्तराध्ययन 
सुखनबोधा वृत्ति, पत्र ४० । 

« सकलकी ति, पाए नाथ चरित, २३१७१६, १४४६-८६ । 
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नश्दो 
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के कर्माटक, कोंकण, पल्हव, द्राविड़् आदि उस समय अनार्य माने जाते थे । 
शाक भी बनार्य प्रदेश है। इस की पहचान शाक्य देश या थांक द्वीप से हो 
सकतो है। शाक्य भूमि नेपाल की उपत्यका में है। वहाँ भगवान्‌ पादव के 
अनुयायो थे। भगवान्‌ बुद्ध का चाचा भगवान्‌ पार्र्व का श्रावक था।' शाक्य 
प्रदेश में भगवान्‌ का विहार हुआ हो, यह बहुत सम्भव हैं। भारत और शाक्‍य 
का बहुत प्राचीन काल से सम्बन्ध रहा है। सम्मव है वहाँ भगवान्‌ पार्श्व ने 
विहार किया हो । 


भगवान्‌ महावीर 
भगवान्‌ महावीर ब्रज भूमि, सुम्हभूमि, दृढ़भूमि आदि अनाय प्रदेशों में 
गये थे । वे बंगारू की पूर्वोय सीमा तक (शायद बर्मी सीमा तक) गये थे। 


उत्तर पश्चिमी सीमाप्रान्त एवं अफ़गानिस्तान में विपुल संख्या में जेन श्रमण 
विहार करते थे।” कालकाचार्य सुवर्णभूमि (सुमात्रा) गये थे। उन के प्रशिष्य 
वहाँ पहले ही विद्यमान थे ।* 

जन श्रावक समुद्र पार करते थे। उन की समुद्र-यात्रा और विदेश-व्यापार के 
अनेक प्रमाण मिलते हैं। लंका में जैन श्रावक थे। इस का उल्लेख बौद्ध साहित्य 
में भी मिलता हैं। महावंश के अनुसार ई० स० ४३० पूर्व जब अनुरुद्धपुर बसा 
तब जैन श्रावक वहाँ विद्यमान थे। वहाँ “निर्गंथ” का भी उल्लेख मिलता है।* 

आयं-अनाय देशों की चर्चा के प्रसंग में यह ज्ञातव्य है कि अनारय देश 
आरत के बाहर ही नहीं रहे हैं, यहाँ भी विविध दृष्टिकोणों से विविध देशों को 
अनार्य कहा गया हैं। धार्मिक दृष्टि से भारत के छह खण्डों में से केवल मध्य 
स्तेत्र को आर्य देश कहा गया है। बृहत्तर भारत के छह खण्ड हैं, उन में पाँच 
१. अंग्रुत्ततरनिकाय को अट्ठकथा, भाग दो, पृष्ठ १५२॥ 
३. झृवर्ण भ्रूमि में कालकाचार्य, पृष्ठ २२ । 
३. जर्नल ऑव द रॉयल एशिग्राटिक सोसाइटी, जनबरी सत्‌ १८८६ । 
४. उत्तराष्ययन निर्युक्ति, गाथा १२० बृहद् वृत्ति, पत्र १२५ सुखबोधा, पत्र ६०। 
4. महावं श, पृष्ठ ४६ । 


अनार देझों में तोथंकरों ओर मुनियों का विहार ३४७ 


खण्ड अनार्य हैं, छठा खण्ड आय॑ है। उस में भी बहुत अनार्य देद्य हैं। वहाँ 
धर्म सामग्री सुलभ नहीं है, इस लिए वे अनार्य हैं।' भारत में आर्य-अनार्य-- 
दोनों प्रकार के देश मान्य रहे हैं। फिर भी वर्तमान भारत की सोमा से बाहर 
तीर्थंकर नहीं गये, ऐसा नहीं माना जा सकता । 





१. प्रतिक्षेत्रश्न तत्राप्यनाय्याणां खण्डपश्चकम | २६४ ॥ 
षष्ठ खण्ड भवस्यार्य, प्रायो म्लेच्छाद्यधि हितम्‌ । 
तत्राप्यनायथका देशा, धर्मसामग्र्यभावतः ॥ २६६ ॥' 
-श्री पाश्यनाथ चरित, भावदेव सूरी, सर्ग ६ । 
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आगमों में आर्य-अनार्य की चर्चा 


दृश्य-जगत्‌ में मनुष्य सर्वाधिक शक्ति और बुद्धि-सम्पन्न प्राणी है। वह संख्या 
में अनेक है और जाति की दृष्टि से एक । मनुष्य जाति एक है, यह जैन साहित्य 
का प्रधान घोष है ।* मनुष्य और पशु में जैसे जातिगत भेद है, वैसे मनुष्य मनुष्य 
में जातिगत भेद नहीं है। किन्तु भौगोलिक आदि भेदों से मनुष्य विभक्त भी है । 
प्रज्ञापना में बताया है कि मनुष्य दो प्रकार के होते हैं--सम्मूच्छित और गर्भज । 
सम्मूच्छित मनुष्य औपचारिक मनुष्य हैं । वे गर्भज मनुष्य के मछ, मूत्र आदि 
अशुचि स्थानों में हो उत्पन्न होते हैं, इस लिए उन्हें मनुष्य कहा जाता है । 
गर्भज मनुष्य के तीन प्रकार हैं--१. कर्म भूमिज, २. अकर्म भूमिज, ३. अन्तर 
द्वीपज । 
पाँच भरत, पाँच ऐरावत और पाँच महाविदेह--ये पन्द्रह कर्मभूमिर्याँ हैं । 
यहाँ के मनुष्य कर्म कर के अपनी आजीविका करते हैं इसी लिए इन भूमियों में 
उत्पन्न मनुष्य कर्मभूमिज कहलाता है। कर्मभूमिज मनुष्य दो प्रकार के होते 
हैं--आर्य और म्लेच्छ । * क्षार्य दो, प्रकार के होते हैं--ऋद्धिप्राप्त और अनुद्धिप्राप्त । 
ऋतद्धिप्राप्त आय छह प्रकार के होते हैं--१. अरहन्त, २. चक्रवर्ती, ३. वासुदेव, 
४. बलदेव, ५. चारण, ६. विद्याधर । 
तत्त्वार्थ वातिक में ऋद्धिप्राप्त आर्य के आठ प्रकार बतलाये गये हैं --१. बुद्धि, 
२. क्रिया, ३, विक्रिया, ४, तप, ५, बल, ६. औषध ७. रस, ८, क्षेत्र । 
१. आचारांग निर्युक्ति १६। 
२. प्रज्ञापना १६८ । 
३, वही, श५६। 


४. बही, १६३ । 
+- तत्त्वार्थवातिक ३।३६, पृष्ठ २०१ । 
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अनृद्धि प्राप्त आर्य नौ प्रकार के होते हैं-- १. क्षेत्रार्य, २. जात्यार्य, ३. कुलार्य, 


४, कर्मार्य, ५, छिल्पार्य, ६, भाषार्य, ७. ज्ञानार्य, ८. दर्शनार्य, ९. चरित्रार्य । 


तत्त्वार्थ बातिक में अनुद्धिप्राप्त आर्य पाँच प्रकार के बतलाये गये हैं -- 


१. क्षत्राय, २, जात्याय॑, ३. कर्माय, ४. चरित्रार्य, ५, दर्शनाये । 


तत्त्वार्थ भाष्य में उन के छह प्रकारों का उल्लेख है --१. क्षेत्रार्य, 


२. जात्यार्य, ३. कुलार्य, ४. शिल्पार्य, ५. कर्मार्य, ६, भाषार्य । 


साढ़े पच्चोस देशोंमें रहनेवाले क्षेत्राय॑ कहलाते हैं। उन देशों और उन की 


राजधानियों के नाम इस प्रकार हैं-- 


देश राजधानी 
१. मगध राजगृह 
२. अंग चम्पा 
३. बंग ताम्नलिप्ती-तामलुक 
४. कलिग कांचनपुर 
५. काशी वाराणसी 
६. कोशल साकेत 
७, कुरु गजपुर 
८. कुशार्त या कुशावर्त शौरिपुर 
९, पंचाल काम्पिल्य 
१०, जंगल अहिच्छत्रा 
११. सोराष्ट् हद्वारवती 
१२, विदेह मिथिला-जनकपुर 
१३. वत्स कौशाम्बी-कोसम 
१४, शाण्डिल्य नन्दिपुर 
१५, मलय (पूर्वोचाट) भहिलपुर 
१६. मत्स्य वेराट 


र तक््वार्थ बातिक ३॥३६ पृष्ठ २०० 
३२. तत्ताथ भाष्य ३।१६ 
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देश राजधानो 


१७, अत्स्य (अच्छ) वरुणा 

१८, दक्षार्ण मृत्तिकावतो 

१९, चेदी शुक्तिमती 

२०. सिन्धु बोतमय 

२१. शूरसेन मथुरा 

२२. भंगी पावा 

२१. वर्त (बर्तक) मासपुरो 

२४. कुणाल श्रावस्ती 

२५, लाढ कोटिवर्ष--बानगढ़ 
२६, केकय इवेत विका--बको दिला 


इन देशों में तीथंकर, चक्रवर्ती, राम (बलदेव) और कृष्ण (वासुदेव) की 
उत्पत्ति हुई, इस लिए इन्हें आर्य जनपद कहा गया है।' जिन देशों में तीर्थंकर 
आदि उत्पन्न हुए, उन्हें आर्य कहा गया है ।* 


आवश्यक चारणि में आर्य और अनार्य जनपदों की व्यवस्था इस प्रकार हैं-- 
जिन प्रदेशों में योगलिक रहते थे, जहाँ 'हाकार” आदि नोतियों का प्रवर्तन हुआ 
था, वे प्रदेश आर्य और शेष अनार्य हैं। इस के अनुवार आर्य जनपदों की सीमा 
बहुत बढ़ जाती है। तत्त्वार्थ भाष्य के अनुसार चक्रवर्ती की बिजयों में उत्पन्न 
होने वाले मनुष्य भी आर्य होते हैं ।* तत्त्वार्थ वारतिक में काशी-कोशल आदि 
जनपदों में उत्पन्न मनुष्यों को क्षेत्रार्य कहा गया है । इस का तात्पर्य यह है कि 
बंगाल, बिहार, उत्तरप्रदेश, उड़ीसा, मध्यप्रदेश, गुजरात, राजस्थान और पंजाब 
तथा पश्चिमी पंजाब और सिन्ध--ये प्रान्त (कोई पूर्ण कोई अपूर्ण) आर्य क्षेत्र की 





१. 'इत्युप्पत्ति जिणाणं , चककीर्ण रामकण्हाणं ।'-प्रज्ञापना १ 
३. 'यत्र तोर्थकरादोनामुत्पत्तिस्तदार्य, शेषमनायम्र्‌' ।--प्रवचन सारोद्ार, पृष्ठ ४४६ 
३. आवश्यक चूणि--जैत् केम्ुवि पएसेसु मिहुणगादि पहट्टिएस हकक्‍्काराइया नीईं परूढा ते आरिया, 
सेसा अणारिया । 
४. 'भरतेष्वर्धधड विशतिजनपदेषु जाताः, शेषेषु च॒ चक्रवर्ती विजमरेषु ।'--तत्त्वार्थ भाष्य ३१६ । 
६. 'क्षेत्रार्या: काशोकोदालादिषु जाताः ।"-ततक्त्वार्थ बातिक ३३६, पृष्ठ २०० । 
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सीमा में थे। शेष प्रान्त उस सीमा से बाह्य थे। दक्षिणापथ्य अनाये की सीमा 
में था। आरयों का वर्चस्व अधिकांशत: उत्तरभारत में ही था। सम्भव है, इस 
पतीमा-निर्धारण की पृष्ठभूमि में वह प्राचीन परम्परा प्रमुख रही हो । साढ़े पच्चीस 
देशों में अवन्तो का उल्लेख नहीं है, यह आश्चर्य की बात है । भगवान्‌ महावीर 
के समय में वह प्रसिद्ध राज्य था । चण्डप्रद्योत प्रसिद्ध राजा था । भगवान्‌ महावीर 
सिन्ध-प्तौवीर अवन्ती से ही गये थे। यह अवन्ति से ८० योजन दूर था। 
दक्षिण देशों से जैन आचार्य सुपरिवित थे। वहाँ जैन धर्म का प्रचार भी था 
फिर भी उन देशों का आर्य क्षेत्रों में उल्लेख नहीं है, यह भी आश्चर्य है। किन्तु 
यह आइचर्य हमें इस लिए होता हैं कि हम ने आर्य का अर्थ श्रेष्ठ और अनारय 
का अर्थ होन मात रखा है । किन्तु ठेठ आर्य-अनार्य के इतिहास से हमारा परिचय 
होता तो हम अनार्य को हीत नहीं मानते । आरयों के आगमन के हजारों वर्षों 
बाद आर्य शब्द लाक्षणिक बन गया। उस का अर्थ-विस्तार हो गया। वह श्रेष्ठता 
का सूचक बन गया । कल्पता दोड़तो है, जिन देझ्यों को आर्य नहों माता गया, 
वहाँ सम्भव है आर्य-पूर्व जातियों का वर्चस्व हो । 

जात्यार्य मनुष्प छह प्रकार के हैं--१. अम्श्रष्ठ, २. कलिन्द, रे, विदेह, 
४. हरित, ५. वेदक, ६. चुंचुण । 

कुलार्प मनुष्य छह प्रकार के हैं--१. उग्र, २, भोग (भोज), ३. राजन्य, 
४. इक्ष्वाक (कु), ५. ज्ञात (ज्ञाति), ६. कौरव । 

तत्त्वार्थ वार्तिक में जात्यार्य और कुलार्य भिन्‍त नहों हैं | इक्ष्वाकु, ज्ञाति और 
भोज आदि कुछों में उत्पन्न मनुष्य जात्यायय होते हैं । तत्त्वार्थ भाष्य में इक्ष्वाकु, 
बिदेह, हरि, अम्बष्ड, ज्ञात, कुरु, बुम्बु, नाल, उग्र, भोग, राजन्य आदि को 
जात्यार्य और कुलकर, चक्रवर्ती, बलदेव, वासुदेव तथा तीसरे, पाँचवें या सातवें 
कुलकर से ले कर शेष कुलकरों से उत्पन्त विशुद्ध बंश वालों को कुलार्य कहा 
गया है। 
६. गच्छाचार, पृ० १२२। 
२. इश्ताकुज्ञातिभोजादिषु कुलैषु जाता जात्यार्या: ।--तर्बार्थ बारतिक ३॥३६, पृ० २०० । 
३. “जास्पार्या; इक््याकबों विदेहा हथम्बष्ठा ज्ञाताः कुरवों बुम्बुनाला उम्रभोगा राजन्या हत्यैब- 


मादय: । कुलार्या:-कुलकराश्चक्रअ तिनो वलदेवा वाझुदेवा:। ये चान्‍्ये आतृतीयादापंचमा- 
दासप्तमाह वा कुलकरेम्थों वा विशुद्धान्चयप्रकृतय: ।-तत्त्वार्थ भाष्य ३१४ । 
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कर्माय मनुष्य अनेक प्रकार के हैं--दोष्यिक-वस्त्रं के व्यापारी, सौनिक--सूते 
के व्यापारो, कार्पासिक --कपास या रुई के व्यापारी, तथा नाई, कुम्हार आदि । 

शिल्पार्य मनुष्य अनेक प्रकार के हैं--नुण्णाग (रफू करने वाले), तन्तुवाय 
(जुलाहे), पुस्तकार, लेप्यकार, चित्रकार आदि । 


तत्त्वार्थ वातिक में कर्मार्य और शिल्पार्य को एक ही मानता गया है। कर्मार्य॑ 
तोन प्रकार के होते है--१. सावद्य कर्मार्य, २, अल्प सावद्य कर्मार्य और 
३. असावद्य कर्मार्थ । असि, मषी, कृषि, विद्या, शिल्प और वणिक्‌-कर्स करने 
थाछे सावद्य कर्माय हैं। श्रावक और श्राविकाएँ अल्प सावद्य कर्मार्य हैं। संयमी 
मुनि असावदय कर्माय हैं' । तत्त्वार्थ भाष्य में यजन, याजन, अध्ययन, अध्यापन, 
प्रयोग, कृषि, लिपि, वाणिज्य और योनि पोषण से आजीविका करने वाले 
बुनकरों, कुम्हारों, नाइयों, दरजियों और विभिन्‍त कोटि के कारोगरों को 
शिल्पाय॑ कहा जाता है। 

अर्धभागधी भाषा बोलने वाले तथा ब्राह्मी लिपि में लिखने वाले भाषार्य 
कहलाते हैं। तत्वार्थ वातिक में भाषार्य का उल्लेख नहीं है। तत्त्वार्थ भाष्य के 
अनुसार शिष्ट जनों की भाषा के नियत वर्णों, लोकरूढ़ स्पष्ट शब्दों तथा पाँच 
प्रकार के आर्यों के संव्यवहार का भल्ती भाँति उच्चारण करने वाले भाषार्थ 
होते हैं । 

सम्यग-ज्ञानी, सम्यग-दृष्टी और सम्यक-चारित्रों को क्रमशः ज्ञानायं दर्शनार्य 

गैर चरित्रार्य कहा जाता है । 

आय के ये नौ प्रकार बहुत हो सापेक्ष हैं। ज्ञानाय, दर्शनाय॑ और चारि- 
आर्य--इन तीन पदों का सम्बन्ध धारमिक-जगत्‌ से है। जिन्हें यह रतलत्रयी प्राप्त 
नहीं है, वे सब अनार्य हैं, भले फिर वे किसी भी क्षेत्र, जाति या कुल में जन्में 
हों, कौन-सा भी कर्म करते हों और किसी भी भाषा के भाषी हों । आरयों के शेष 
विभाग भौगोलिक, आजीविका, जाति और भाषा के आधार पर किये हुए हैं । 
साढ़े पच्चीस देशों को आर्य कहने में जन आचार्यों का जो दृष्टिकोण रहा है, बह 
१, तक्त्वार्थ बातिक ३।३६, पृ० २०१ 


३, तैत्त्वाथ भाष्य, ३॥१५ 
३, बही, ३१६ 
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कहा जा चुका है। इन जनपदों में श्रमण-परम्परा या जैन धर्म की यथेष्ट व्यासि 
रही है, इस लिए भी सम्भव है इन्हें आर्य जनपद कहा गया है। यह इस से भी 
जाना जाता है कि अंग-बंग आदि जनपदों के प्रति बेदिकों का दृष्टिकोण ग्हा का 
रहा है। एक स्मृति में कहा है--- 
“अंग्बंग-कलिज्भेषु सौराष्ट्रमगधेषु च। 
तीर्थयात्रां विना गच्छन्‌ पुनः संस्कारमहंति ॥ 

अर्थात्‌ू--अंग ( मुगेर-भागलपुर ), बंग ( बंगाल ), कलिंग ( उड़ीसा ), 
सौराष्ट्र ( काठियावाड़ ) और मगघ ( पटना, गया आदि ) में तीर्थ-यात्रा के 
बिता जाने से फिर से उपनयनादि संस्कार कर के शुद्ध होना पड़ता है । 


अम्बष्ठ आदि उस समय को इस्य जातियाँ थीं: इस लिए इन्हें आर्य कहा 
गया है । स्थानांग में इृभ्य जातियों में इन्हीं की गिनती की गयी है।' उग्र, भोग 
आदि कुल आदिराज ऋषभ के समय में स्थापित हुए थे, इसलिए प्रधानतया 
उन्हीं को आर्य कहा गया है। आदिराज ऋषभ के समय जो आरक्षक बने, वे 
उग्र कहलाये, जो गुरु स्थानीय थे, बे भोग कहलाये, जो वयस्य या समऋद्धि वाले 
थे, उन्हें राजन्य कहा गया, शेष प्रजा को क्षत्रिय कहा गया ।3 क्षत्रिय लोग 
अधिकांशत: इक्षुभोजो थे, इस लिए वे इक्ष्वाकु नाम से प्रख्यात हुए ।* ज्ञात, 
कौरव आदि भगवान्‌ महावीर के समय के प्रसिद्ध वंश थे। आदिराज ऋषभ ने 
अग्नि की उत्पत्ति होने पर कृषि, वाणिज्य आदि कर्मों का प्रवर्तन किया 
कुम्हार, लोहार, चित्रकार, वस्त्रकार और नापित--इन पाँचों को शिल्पों का 
प्रशिक्षण दिया । तथा भरत को काष्ठ-कर्म, पुस्तक-कर्म आदि सिखलाये । इन के 


. बैदिक साहित्य, पृष्ठ ३०२ 

स्थानांग 

'उग्गा भोगा रायण्णा, खत्तिया संगहो भवे चउहा। 

आरब्खगुरुषयंसा, सेसा जे खत्तिया ते उ ॥' 

आवश्यक निम्न क्ति, गाथा १६८ 

४. 'आसीय इश्खुभोई, इक्खागा तेण खत्तिया हों ति'--बही, गाथा १६६ 

, 'कर्म्म किसिबाणिज्जाईं वही, गाथा २११ 

(क) 'पंचेबय सिप्पाईं . हाड लोहे चित्तणंत कासवए ।' 

(ख्र) 'आवश्यक नियुक्ति २१३ : भरहस्स रूबकर्म्म ।! --वही, गाथा २११ 
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आधार पर कर्मार्य और शिल्पार्य की व्यवस्था समझो जा सकती है । भगवान्‌ 
महावीर अर्धभागधी भाषा में बोलते थे। जैव आगमों के अनुसार देववाणी 
अधंमागधो है। ऋषभ ने कुमारी ब्राह्मी को लिपि-विधान सिखाया था, इस लिए 
उध्च लिपि का नाम ब्राह्मी लिपि हुआ । इस आधार पर भाषार्य की मान्यता के 
पीछे जो दृष्टिकोण रहा है, वह स्वयं स्पष्ट हो जाता है। प्रज्ञापना और 
जोवाभिगम में क्षेत्र आदि से आर्य और अनार्य का भेद बतलाया गया है । जाव 
पड़ता है कि यह विभाजन आर्य और अनार्य दोनों जातियों के घुल-मिक जाने के 
बाद का है। इसमें वर्ण या शरीर-संस्थान के आधार पर उन का विभाग नहीं 
किया गया। सूत्रकृतांग में उस आधार पर- भी उन का विभाजन मिलता है + 
वहाँ कहा गया है--पूर्व-पश्चिम, उत्तर-दक्षिण इन चारों दिल्लाओं में मनुष्य होते 
हैं। कई भार्य होते हैं तो कई अनार्य होते हैं। कई उच्चगोत्र वाले होते हैं तो 
कई नोच गोत्र वाले होते हैं। कई रूम्बे क़द के होते हैं तो कई ठिगने होते हैं ॥ 
कई श्रेष्ठ वर्ण वाले होते है तो कई अपक्ृष्ट वर्ण (काले) होते हैं । कई सुरूप होते 
हैं तो कई कुरूप होते हैं” ।” ऋग्वेद में आर्य और भआर्येतर- ये दो विभाग मिलते 
हैं । अनार जातियों में अनेक सम्पन्न जातियाँ थों। उन को अपनी भाषा थी, जो 
आर्यों को विचित्र सो लगती थी । उन की अपनी सभ्यता थी, अपनी संस्कृति 
थी, अपनी सम्पदा और घामिक मान्यता थी' । जब वे आर्यों से मिले तब उन में 
बहुत भेद था । क्रमशः वे परस्पर घुल-मिल गये । आये विजेता बने, इस लिए वे 
अपने को उच्च गोत्र मानते थे। आयेंतर जातियाँ पराजित हुईं, इस लिए उन्हें 
वे नीच गोत्र मानने लगे। यह जातीय कुलीनता और अकुलीनता की भावना 
लगभग सभो देशों में रही है और इसी आधार पर ये श्रेणियाँ बनी हैँ । आर्य 
किसी शीत-प्रधान देश के वासी थे । इसी कारण उन का क़ंद लम्बा था और 


- 'अद्धमागहाए भासाए भासह अरिहा धम्मं !--औपपातिक सूत्र ४६ ३ 


१ 

३. 'देवाणं अद्धमागहाए भाषाएं भासंति ।'-- भगवती ४४१६१ 

३, 'लेहं लिविविहाणं, जिणेण बंभीए दाहिणकरेणं ।'--आवश्यक निर्मुक्ति गाथा २१२ 
४. सूत्रकृतांग, २१ 

४. ऋग्वेद, ७।६।३ 

६. बही, ११७६।३-४; ८।७०११९ 
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चर्ण गौर । भारत उष्ण प्रधान देश था, उस के निवासों क़द के छोटे थे और 
वर्ण में काले। महाभारत में भी भिन्‍त-भिन्‍न जाति वालों के वर्ग भिन्‍ल-भिन्‍न 
बतलाये हैं-- ब्राह्मणों का वर्ण श्वेत होता है, क्षत्रियों का लाल, वैश्यों का 
पौला और छाद्ों का काला होता है! ।” आरयों और अनायों में गठन का भी भेद 
था । इसी लिए सूत्रकृतांग में सुवर्ण-दु्वंण और सुरूप-कुरूप--पे दो प्रयोग किये 
गये हैं। आर्यों की खोपड़ो रूम्बी और अनायों की गोल होती थी। उन की 
नाक, आँख की रचना में भी अन्तर था। इस प्रकार आर्य व आर्य पू॑ भारतीय 
जातियों में अनेक अन्तर थे। उन के आधार पर वे विभक्त भी थे पर समय की 
सर्यादा में वे बहुत सारे अन्तविलीन हो गये। आज भौगोलिक, भाषा, रंग, 
शरीर-संस्थान आदि के आधार पर आय॑ और अनार्य ज॑सा भेद हिन्दुस्तान में 
नहीं है। फिर भी भाषा, कुलीनता और प्रादेशिकता के जो मज्जागत संस्कार थे, 
वे सर्वथा विलुप्त नहों हुए हैं। आर्य पूर्व जातियों में क्षत्रिय प्रधान थे और आर्य 
जाति में ब्राह्मणों की प्रधानता थी | जैन साहित्य के अनुसार मनुष्य जाति एक 
थी । राज्य की उत्पत्ति हुई, तब वह दो भागों में बेंट गयो । जो लोग आदिराज 
कऋषभ के आश्रित रहे, वे क्षत्रिय और शेष सब श॒द॒ कहलाये, फिर जब अग्नि की 
उत्पत्ति हुई, तब वेश्य जाति का उद्भव हुआ और सम्राद भरत ने जो स्वाध्याय 
मण्डल स्थापित किया, उस के सदस्य ब्राह्मण कहलाये । महाभारत में कहा 
है--वर्णों की कोई विशेषता नहीं है । ब्रह्मा ने समूचे जगत्‌ को पहले ब्राह्मण- 
मय ही बनाया था। बाद में कर्मानुसार वे विभिन्‍न वर्ण वाले हो गये? |” पहले 
जो जातियाँ या श्रेणियाँ थीं, वे दो वर्ण की जातियों के संगम से वर्णों व वर्णा- 
न्तरों में विभक्त हो गयीं। जन साहित्य के अनुसार सात वर्ण और नो वर्णान्तर 





१, 'ब्राह्मणानां सितों वर्ण: क्षत्रियाणां तु लोहितः । 
वैश्यानां पीतको वर्ण: झुद्राणामसितस्तथा ॥' 
-महाभारत, श्ञान्तिपर्ब , अ० १८८, श्नोक ६। 

२. 'एक्कामणुस्सजाई, रज्जूपत्तीह दो कया उसभे | 

तिण्णेब सिप्पपणिए. सावगधम्मम्मि चत्तारि ॥" 

--आचारांग नियुक्ति, गाथा १६। 

, 'न विशेषोउस्ति वर्णानां सर्व ब्राह्ममिदं जगत । 

ब्रह्मणा पूर्व सृष्टं हि कर्म भिर्बर्णतों गतम्‌ ॥--महाभारत, झान्तिपर्व १८८१० 


| 
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होते हैँ--क्षत्रिय, ब्राह्मण, वैश्य ओर शूद्र, ये चार मंल वर्ण होते हैं । तोन वर्ण- 
शंकर होते हँ--१. ब्राह्मण और क्षत्रिय स्त्री से उत्पन्न प्रधान क्षत्रिय (या 
शंकर क्षत्रिय )। २. क्षत्रिय और वेश्य स्त्री से उत्पन्न प्रधान वेश्य ( या संकर 
वेद्य ) | ३. बेश्य और छाद्र स्त्री से उत्पन्न प्रधान शूद्र ( या संकर शूद्र ) । 

नौ वर्णान्तर होते हैं-- 

१. ब्रह्म-पुएुष--वैश्य स्त्री : अम्बष्ठ, २. क्षत्रिय-पुरुष--शूद्र स्त्री : उम्र, 
३. ब्राह्मण पुरुष--शूद्र स्त्री : निषाद या पारासर, ४. शूद्र पुरुष--वैह्य स्त्री : 
अयोगवम्‌, ५, वैश्य पुरुष--क्षत्रिय स्त्री : मागध, ६. क्षत्रिय पुरंष--ब्राह्मण 
स्त्री : सूत, ७. शूद्र पुरुष--क्षश्ि स्त्री : क्षत्ता, ८. वेह्य पुरुष--बाह्मण स्त्री : 
वेदेह, ९. शूद्र पुरुष--ब्राह्मण स्त्री : चाण्डाल" । 

वर्णान्तरों के संयोग से जो जातियाँ बनों, वे चार हैं--१. उम्र पुरुष--क्षत्ता 
स्‍त्री: श्वपाक, २. विदेह पुरुष--क्षत्ता स्त्रो : बेणव, ३. निषाद पुरुष-- 
अस्बष्टि या शोद्री स्त्रो : बुक्‍कस, ४. शूद्र पुरुष--निषाद स्त्री : कुक्कुरव । 


कौटिलीय अर्थशास्त्र में इन में थोड़ा भेद है. । कुछ समय पूर्व अम्बछ्ठ आदि 
की गणना इभ्य जातियों में की थी । वे और इस प्रकरण में समागत अम्ब्ठ उम्र 
आदि एक नहीं हैं। चाणक्य ने लिखा है कि पुराण वरणित सूत और मागध इनसे 
भिन्न हैं। वे ब्राह्मण और क्षत्रियों से भी श्रेष्ठ हैँ । इस प्रकार एक मनुष्य 
जाति विविध-संयोगों से विभक्त होती गयी और उस की परिभाषा भी नाना रूप 
लेती गयी। प्रज्ञापना में केवल कर्मभूमिज मनुष्यों के दो भेद किये हैं--आर्य 
और म्लेच्छ । उत्तरवती आचार्यों ने अन्तरद्वीपज मनुष्यों के भी वे दो भेद कर 
डाले । स्लेच्छों की विभिन्न परिभाषाएं भी बनती गयीं। जो हेय धर्मों से दूर 
और आदेय धर्मो से निकट है, वे आर्य हैं । जो हेय धर्मों से दूर नहीं हैं, 


१. आचारांग नियुक्ति, गाथा २०-२५ 
३, आचारांग नियुक्ति, गाथा।२६-२७ 
कौटिलीय अर्थ शास्त्र ३७२१-३७ 
४. 'पोराणिकस्त्वन्यः सूतो मागधश्च ब्रह्मश्नत्राई विशेष: ।'--बही, ३।७३१ 
£, तत्त्वार्थ भाष्य ३४१६; तत्त्वार्थ बातिक ३॥३६ 
&, प्रवचन सारोद्वार, पृष्ठ ४४४ 
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अनार्य हैं। जो अव्यक्त भाषा बोलते हैं, वे म्लेचछ हैं। जिन का व्यवहार शिष्ट 
सम्मत नहीं है, वे म्लेच्छ हैं. । जो पाप है, चण्डकर्म करने वाले हैं, पाप-घुणा से 
रहित हैं, अक्ृत्य के प्रति जिन के मन में पश्चात्ताप नहीं है, 'धर्म' इन अक्षरों 
का जिन्हें स्वप्त भी नहीं आता, कल्पना भी नहीं आती वे अनार्य हैँ । प्रइन- 
व्याकरण में बतलाया है कि ये विविध प्रकार के क्रूर --हसा-कर्म म्लेच्छ मनुष्य 
करते हैं । आर्य और स्लेच्छ की ये परिभाषाएँ जात्यात्मक नहीं, किन्तु गुणात्मक 
हैं। प्रारम्भ में जो जात्यात्मक या क्षेत्रगत थीं वे कालक्रम के अनुसार गुणात्मक 
हो गयों । आय और अनार्य में जो विजेता और पराजित स्वतन्त्र और परतन्त्र 
का भाव था, वह आगे चल कर धर्म और अधर्म का सूचक हो गया । चाणक्य 
के समय में भी आर्य शब्द स्व॒तन्त्र नागरिक और दास परतन्त्र नागरिक के अर्थ 
में प्रयुक्त होता था। दास मूल्य चुका कर फिर से आर्य अर्थात्‌ स्वतन्त्र नागरिक 
बन सकते थे । इस प्रकार आर्य शब्द विभिन्न रूपों में हमारे सामने है। 

मनुष्य का दूसरा विभाग है--अनार्य । अनार्य देशों में रहने वाडे लोग 
अनार्य कहलाते थे | अनार्य देश ये हैं १.१ शक्र--पश्चिमी भारत का देश या 
जाति--पंजाब के आसपास ईरान और तुर्कीस्तान के वीच रहने वाले लोग और 
उन का देश, २. यवन--यूनान, ३. चिलात ( किरात ), ४. शबर, ५. बर्बर, 
६. काय, ७. मुरुण्ड, ८. ओड, ९. भटक ( भद्रक ) दिल्‍लो ओर मथुरा के बीच 
यमुना नदी के पदिचम में स्थित प्रदेश, १०. णिण्णग ( निम्नग ), ११. पक्‍क- 
णिय--मध्यएशिया का एक प्रदेश प्रकषण्व या फरगना, १२. कुलक्ष, १३. गोंड, 
१४. सिंहल-छंका, १५. पारस-ईरान, १६. गोघ, १७. क्रोंच, १८. अम्बष्ठ-- 
एक गण राज्य । यह चिताब नदी के निचले भाग में था, १९, दमिल--द्रविड, 
२०. चिल्लल, २१. पुलिन्द, २२. हारोस, २३. दोब, २४. वोककण--यह 


१. प्रज्ञापना १, बृत्ति 
३. 'पावा ये चंडकम्मा, अगारिया निग्धिणा निरणुताबी । 
घम्मोत्ति अक्खराइ , घुमिणे वि न नज्जए जाणं॑ ॥* 
प्रवचन सारोद्धार, गाथा १५६६ 
३६. प्रश्न व्याकरण आख़वद्दार १ 
४. 'मृल्येन चार्यरब गच्छेत्‌ ।'-कौटलीय अर्थ शास्त्र ३१४२२ 
४, प्रज्ञापना पद १, सूत्र ६४ 


चूधदध अतीत का अनावरण 


अफ़गानिस्तान का उत्तर-पूर्वी छोटा प्रदेश हैं, इस का वर्तमास नाम वरवान है, 
२५. गन्धहारग--कन्धार--कानूकर नदी से तक्षशिला तक का प्रदेश, २६. पह- 
लिय, २७. अज्ञल, २८. रोम, २९, पास, ३०. पठस, ३२. मलूय, २३२. बन्धुय- 
( बन्धुक ), ३३. सूयलि, ३४. कोंकणग, ३५. मेय, ३६, पल्हव, ३७. मालव, 
३८, मग्गर, ३९. आभाषिक, ४०. अणक्क ( अनक्र ), ४१. चीण--चीन, 
४२, ल्हसिय--ल्हासा, ४३. खछ, ४४. खासिय, ४५. णहर ( नेहर ), 
४६, मोंढ ४७, डोंबिलग, ४८. लओस, ४९, पओस, ५०. कवकेय, ५१, अव्लाग, 
५२, हुण, ५३. रोमक, ५४, मरु, ५५. मरुक । 

प्रइन व्याकरण में ये नाम थोड़े परिवर्तन के साथ मिलते हैं" । यवन के 
बाद उस में 'चिलाय' नहीं है। भटक के बाद तित्तिय ( तित्तिक ) है, णिण्णग 
नहीं है । इस प्रकार थोड़ा अन्तर है । देखें-- 


अज्ञापना प्रइनव्याकरण प्रशापना प्रश्तव्याकरण 
३ चिलाय ० २३ दोब २१ डोंब 
८ ओड ७ उद २४ वोवककण २२ पोक्कण 
० ९ तित्तिय २९५ पहलिय. २४ बहलीय 
१० निण्णग ० २७ अज्ञल २५ जलल्‍्ल 
१३ गोंड १२ गौड २९ पास २७ मास 
१६ गोध १६ अन्ध-आस्ध्र ३० पउठस २८ बउस 
१८ अम्बड ० ३२ बन्धुय ३० चुंचुय 
२० चिल्लल. १८ बिल्लल ३३ सूयल्ति ३१ चुलिया 
२२ हारोस २० भरोस ३६ पल्हव ३४ पण्हव 
कई नाम भिन्न हैं। वे ये हैं-- 
प्रज्ञापना प्रश्नव्याकरण 
३८ भरगर ३६ महुर 
४५ णदर ४३ णेहर 
४६ मोंढ ४४ मरह॒ठ 


६. प्रश्न व्याकरण, अधर्म द्वार, सूत्र ४ 


आगमों में आय-अनाये की चर्चा ॥७९ 


श्रज्ञापना प्रश्वव्याकरण 


४८ लओत ४५ मुठिय 
४९ प्रओस ४६ आरभ 
५१ कक्‍्केय ४९ केकभ 
५२ भक्‍्खाग ४८ कुट्रण 
५४ भर ५२ रुस 


>; ८ गें कर 
प्रवचन सारोद्ार में अनार्य देशों के नाम इस प्रकार हैं -- 


१, शक, २. यवन, ३, शबर, ४. बर्बर, ५. काय, ६. मुरुण्ड, ७. उड्ु, 
८. गोपा (गौहु ), ९, पककणग, १०. अरबाग, ११. हण, १२, रोमक, 
१३. पारस, १४, खस, १५, खासिक, १६. दुम्बिलक, १७. लकुश, १८. बोक्कस, 
१९, भिलल, २०, आन्ध्र ( अन्ध ), २१. पुलिन्द, २२. क्रोंच, २३. भ्रमररुच, 
२४, कोर्पक, ३५, चीन, २६. चंचुक, २७. मालव, २८. द्रविड, २९, कुलार्घ, 
३०. केकय, ३१. किरात, ३२, हयमुख, ३३, खरमुख, ३२४. गजमुख, ३५. तुरंग- 
मुख, ३६. मिण्ठकमुख, ३७, हयकर्ण, ३८. गजकर्ण । 

महाभारत के उपायन पर्व में इन में से बहुत से नाम मिलते हँँ--म्लेच्छ, 
यवन, बर्बर, आन्ध्र, शक, पुलिन्द, औरुणिक, कम्बोज, आमीर, पल्हव, दरद, 
कंक, खस, केकय, त्रिगर्त, शिबि, भद्र, हंस कायन, अम्बछ्ठ, ताक्ष्य, प्रहव, बसाति, 
मोलिय, क्षुद्रभालवक, शौण्डिक, पुण्ड, शाणवत्य, कायव्य, दार्व, श्र, वैयमक, 
उदुम्बर, वाल्हीक, कुंदमान, पौरक आदि । 

ताम, स्थान और जाति-परिवर्तन के साथ-साथ मनुष्य ने इतने रूप देखे हैं 
कि आज उस के अतीत की सही-सही पहचान भी एक समस्या हो रही है । 


१. प्रबचनसारोंद्वार, गाथा १५५३-१६८६॥ 


६६० अठीत का अनावरण 


साढ़े पचीस आर्य दशों की पहचान 


जैन-साहित्य में आर्थ-अनार्य की चर्चा कई रूपों में की गयो है। प्रज्ञापना में 
साढ़े पच्रीस आर्य देशों की सूची मिलतो है। वह उत्तर-भारत के देशों की सूची 
है । यह आश्चर्य की बात है कि उस में पश्विमी मालव, अवन्ती व उज्जैन का 
उल्लेख नहीं है । 

उन साढ़े पच्चीस आर्य देशों की वर्तमान पहचान इस प्रकार है-- 

१. सगध --मगध जनपद वर्तमान “गया' और “पटना' ज़िलों के अन्तर्गत 
फैला हुआ था । ये दोनों विहार के जिले हैं। इस को राजधानी राजगृह को अब 
राजगिरि कहा जाता हैं । 

२. अंग--अंग जनपद वर्तमान भागलपुर और मुंगेर जिलों के साथ उत्तर 
में कोशी नदी तक फैला हुआ था। ये भी दोनों बिहार के जिले हैं। उस की 
राजधानी “चम्पा' भागलपुर के पश्चिम में चार मील को दूरी पर थी । उस की 
पहचान अब नाथनगर से की जाती है। हिन्द चोन की राजधानी “अनाम का 
भी प्राचोन नाम “चम्पा' है जो उस से भिन्न है । 

३. बंग और लाहइ--बंग से पूर्वी बंगाल का ग्रहण होता हैं। इस की राज- 
धानी ताम्रलिप्ति थी । उस का आधुनिक नाम 'तामलुक' है, जो रूपनारायण नदो 
पर बसा हुआ हैं । 

लाढ़ गंगा नदी के पश्चिम का प्रदेश है। इस के दो भाग थे--बच्ञभूमि 
( वीरभूमि ) और खुश्नभूमि ( सिहभूमि ) जो हुगली, हबड़ा, बाँकुरा, वर्दमात 
और मिदनापुर तक फंला हुआ था। मुशिदाबाद जिले के कुछ भाग तक इस को 
उत्तरी सीमा थी। बौद्ध साहित्य में इस का नाम 'लछाल' और वेदिक साहित्य में 
'राढ' मिलता है । इस का प्राचीन नाम सुन्द' भी है । 


सादे पचीस आय देशों को पहचान १६३ 
११ 


प्रबोध चन्द्रोदय नाटक अंक दो ( ११ वो शतो ) में इस के दो भागों का 
उल्लेख मिलता है--दक्षिण-राघध और उत्तर-राध । अजय नदी के दक्षिणी भाग 
को दक्षिण-राध और उत्तरी भाग को उत्तर-राघ कहा जाता है। लाढ़ को राज- 
धानी कोटिवर्ष या वाणपुर थी । दिनाजपुर जिले का वाणगढ़ वही है । 

४. कलिंग--आधुनिक उड़ीसा प्राचीन काल में उत्कक और कलिग इन दो 
भागों में विभवत था । पूर्वी समुद्रतट पर कलिंग था । यह उत्कल ओर द्रविड़ का 
मध्यवर्ती प्रदेश था । महानदी उसी की सीमा में बहती है । 

कुछ विद्वान्‌ आधुनिक भुवनेश्वर को कंचनपुर मानते हैं। किन्तु डॉ० मोती- 
चन्द का अभिमत है कि अशोक-द्वारा विजित कलिंग की राजधानी कंचनपुर का 
पता नहीं चलता, पर यह एक बन्दरगाह था जिस के साथ लंका का व्यापार 
चलता था | बहुत सम्भव है कि यहाँ कलिंग की राजधानी दन्तपुर से तात्पर्य 
हो जिसे टोलमो ने 'पलुर' कहा है जो श्री लेवी के अनुपार 'दन्तपुर' का तामिल 
रूपान्तर मात्र है । 

५, काशी--बनारस के पास का प्रदेश । 

६. कौशल और कुणाल--प्राचीनकाल में कौशल देश उत्तर और दक्षिण-- 
इन दो भागों में विभक्त था। इन का विभाजन सरयू नदी से हुआ। दक्षिण 
कौशल की राजधानी साकेत ( अयोध्या ) थी । वह सरयू के तट पर बसी हुई 
थी। उत्तर कौशल या कुणाल को राजधानी श्रावस्ती थी। वह राप्ती ( अबि- 
रावतो ) नदी के किनारे पर थी। उस का आधुनिक रूप सहेट-महेट है । 

७. कुरू--दिल्लो, मेरठ का प्रदेश कुर जनपद कहलाता था। इस की 
राजधानी गजपुर--हस्तिनापुर थी । 

८. कुशावत' और शौरिपुर--डॉ० मोतीचन्द ने कुशावर्त को कान्यकुब्ज 
और उस की राजधानी सौरिय को आधुनिक सौरा माना है । 

आगरा जिले में यमुना नदी के किनारे वटेब्वर के पास जो सूरजपुर है, वह 
प्राचोन शौरिपुर माना जाता था । 

वसुदेव हिण्डी के अनुसार आनर्त, कुशावर्त, सुराष्ट्र और शुक-राष्ट्र--ये चार 
जनपद पश्चिमी समुद्र के किनारे पर थे। इन की प्रधान तगरी 'द्वारका' थी। 


१६२ अतीत का अनावस्ग 


महाभारत जन पर्ब ( अध्याय १६०, इछोक ५ ) की टोका में नीलकण्ठ ने 
कुशावर्त का अर्थ द्वारका किया है। कुशावर्त पश्चिम में है और शौरिपुर उत्तर 
में । लगता हैं राजा शौरि ने उत्तर में शौरिपुर बसाया हो । यह भी हो सकता 
है कि आनर्त आदि चारों जनपदों की अपनो-अपनी राजधानियाँ अलग हों और 
प्रधान राजधानी द्वारका हो। आनर्त को राजधानी कुशस्थली-द्वारका भो थी और 
आनतंपुर आनन्दपुर वर्तमान बड़नगर भी उस को राजधानी थी । इस से उक्त 
अनुमान किया जा सकता है। 

९-१०. पंचाऊ और जंगछ--हिमालय को तलहटी से चम्बू नदी तक 
फले हुए प्रदेश को पंचाल कहा जाता था । यह दिल्‍ली से उत्तर पश्चिम में था । 
किन्तु बाद में गंगा नदी से विभकत प्रदेश को उत्तर पंचाल और दक्षिण पंचाल 
कहा जाने लगा । उत्तर पंचाल की राजधानी अहिच्छत्रा और दक्षिण पंचाल की 
राजधानो काम्पिल्य थी । उत्तर पंचाल गंगा और रामगंगा के बीच में था। 
दक्षिण-पंचाल की सीमा गंगा के दक्षिणी किनारे से चम्बल नदी तक थो । उत्तर 
पचाल का ही दूसरा नाम जंगल हैं । 

११. सौराष्ट्र--कराठियाबाड़ । 


१२. विदेह--त्रत॑मान तिरहुत प्रदेश को विदेह कहा जाता था । इस के पूर्ब 
में कोशी नदी बहतो थी । वह वैशाला के उत्तर में था। दरभंगा ज़िले में जो 
जनकपुर ( मिथिला ) है, वह उस की राजघानी थी । 


१३. वत्स ( वस्स्थ )--इलाहाबाद के पश्चिम का प्रदेश वत्स था। वह 
काशी से सटा हुआ था। इस को राजधानो कौशाम्बी थी । इलाहाबाद के पश्चिम 
में लगभग तीस मील दूर यमुना नदी के बायें किनारे पर जो 'कौसम' है; उसे 
प्राचीन कौशाम्बी माना जाता है । 


१४. शाण्डिल्य--इस की पहचान लखनऊ के पास जो सण्डोला है, उस से 
की जाती है । 

१५. मलूय--मगध के उत्तर में था। रामायण बालकाण्ड ( सर्ग २७४ ) में 
“मलद' नाम मिलता है। शाहाबाद जिले में मलद माना जाता है । भदहिलपुर--- 
हजारीबाग ज़िले का भदिया गाँव माना जाता है। 


साढ़े पीस आय देशों को पहचान १६३ 


१६. मस्स्य--जयपुर, अलवर और भरतपुर का कुछ भाग मत्स्य देश कह- 
लाता था। वैराठ जयपुर से उत्तर में ४० मील और दिल्‍ली से दक्षिण में १०५ 
मील हैं । 

१७. अच्छ ( अत्स्य )--अच्छ देश मथुरा से ऊपर की ओर था। कुछ 
विद्वानों की दृष्टि में उस को कहीं जानकारी प्राप्त नहीं है । 

उस की राजधानी 'वरण थी। वरण का आधुनिक नाम बुलन्दशहर हैं । 
एक जैन शिलालेख में वरण का नाम अच्छनगर' मिलता है। अच्छ नाम देश 
का है। सम्भव है उस की राजधानो वरण अच्छनगर रहा हो । 

१८. दशाण--इस नाम के दो देश मिलते हैं। एक पूर्व में और दूसरा 
पश्चिम में । पूर्व दशार्ण मध्यप्रदेश के छत्तीसगढ़ ज़िले में है । पश्चिम दशार्ण में 
भोपाल-राज्य और पूर्वमालव का समावेश होता था । मृत्तिकावती बनारस नदी 
के पास बसी हुई एक नगरी थी । उसे दशार्ण की राजधानी बताया है। इस 
लिए यहाँ पश्चिम दशाण ही इष्ट है। यह विदिशा ( आधुनिक भेलसा ) का 
प्रदेश है । 

१९. चेदि--यह बुन्देलखण्ड मध्यप्रदेश के उत्तरी भाग में था। उस की 
राजधानी श्रुतिमती शायद “बान्दा' के पास थी । 

२०, सिन्धघु -सिन्धु तथा पश्चिमी पंजाब का प्रदेश | मुलतान के आस-पास 
के प्रदेश को सोवीर माना जाता है। सिन्धु-सौवीर का प्रयोग बहुधा साथ-साथ 
हुआ हैं। उस की राजधानी बीतमय को पहचान पाकिस्तान में शाहपुर ज़िले के 
'भेरा' नामक स्थान से को जाती हैं । 

२१. झूरसेन--यह मथुरा के पास के प्रदेश में विस्तृत था। 

२२. भंगी--यह सम्मेद शिखर के आस-पास के प्रदेश में था। इस का 
विफ्तार हज़ारी बाग़ और मानभूम जिले ( बिहार ) में था । 


२३, बत--इस की जानकारी प्राप्त नहीं है । 
२४. क्रमांक ६ के साथ दिया हुआ है । 
२५. क्रमांक ३ के साथ दिया हुआ है । 


१. एपि० इण्डि पु० १, ए० ३७४ 





१६४ अतीत का अनावरण 


२६. केकय--इस नाम के दो प्रदेश थे। एक था खिंवाड़ा-नमक की पहाड़ी 
अथवा शाहपुर झेलम--गुजरात | दूसरा श्रावस्ती के उत्तरपूर्व में नेपाछ की 
तराई में अवस्थित था । यहाँ सम्भवतः यही अभिमत है। उस की राजघानी 


शवेताम्बिका थी । वह शायद श्रावस्ती और कपिलवस्तु के मध्य में नेपालगंज के 
यास थी । 


साढ़े पचीस आय देशों की पहचान १६७ 


ठाब्दो' के संसार में 


शब्द-जगत्‌ अर्थजगत्‌ से कमर विशाल नहीं है । एक दृष्टि है, जितने शब्द हैं 
उतने ही अर्थ, और जितने अर्थ हैं उतने हो शब्द । दूसरी दृष्टि है, अर्थ कम हैं, 
शब्द अधिक। एक अर्थ के वाचक अनेक शब्द हैं। स्थल दृष्टि से यह सही भी 
है । शब्द-कोशों में एक अर्थ के लिए अनेक पर्यायवाची शब्द मिलते हैं| सूर्य, 
चन्द्र जैसे अर्थों के वाचक पर्याय-शब्दों की भरमार है। समभिरुढ़ नय के अनुसार 
पर्यायवाची शब्द होते ही नहीं । प्रत्येक शब्द का वाच्य-अर्थ भिन्‍न होता हैं । 
यह अधिक शुद्ध दृष्टि हैं। इस से वत्तमान अतोत से अधिक सम्पर्क स्थापित 
कर सकता है। पर्यायवाची शब्द वस्तु के विविध रूपों के निरखने की विश्लेष- 
णात्मक दृष्टि नहीं देते। समभिरूढ़ दृष्टि से हम प्रत्येक शब्द का व्यवहार भिन्‍न 
अर्थ के लिए हो करते हैं। इस से वस्तु के विविध रूपों की स्पष्ट जानकारो 
मिलती है । 

शब्द-सूष्टि के पीछे इतिहास होता हैं। कालान्तर में शब्द रूढ़ हो जाता है, 
इतिहास विस्मृत । कुछ शब्द मानसिक भावों को विशिष्ट अभिव्यक्ति से सृष्ट होते 
हैं। कालान्तर में विशिष्ट अभिव्यक्ति गौण हो जाती है, कोरा कलेवर रह जाता 
हैं। कालक्रम के अनुसार शब्द के अर्थ का उत्कर्ष, भ्रपकर्ष, संक्रान्ति और 
परिवर्तत होता रहता है । इस लिए हम अतोत को सम्यक्‌ प्रकार से नहीं पहचान 
पाते । अतीत और वत्तमान की यह खाई तभी पट सकती है, जब दब्द-कोशकार 
गहरी डुबकियाँ लें । शब्दकोश में प्राचीन और प्रचलित दोनों अर्थों का निर्देश 
हो तो सहज ही भावना का सामंजस्य हो जाये। 

साधारणत: हम लोग अतीत को वत्त॑मान की दृष्टि से देखा करते हैं इस 
लिए अनेक उलझनें हमारे सामने आती हैं। जैन-सृत्रों में पृथ्वी का आकार थाली 
की भांति और झल्लरी की भाँति वृत्त बताया गया है। इन्हीं कल्पनाओं के. 


१६६ अतीत का क्नावरण 


आधार पर पृथ्वी चिपटी मानों जाती है। आज स्थाली शब्द का व्यवहार भोजन 
करने को थाकी के लिए ही प्रचलित रह गया है। भोजन पकाने की हृ्डियों के 
लिए उस का व्यवहार नहीं होता । इसी प्रकार झल्लरी शब्द सुनते ही हमारा 
घ्यान झालर की ओर जाता है, किन्तु झाँझ की, ओर सहज ही नहीं जाता । किन्तु 
सूत्रकार ने स्थालो और झल्लरी का प्रयोग भोजन करने की थाली ओर क्षालर 
के लिए किया है या भोजन पकाने की हृण्डियाँ और झाँझ के लिए, मह निर्णय 
करना कठिन हो जाता हैं। इस कठिनाई से दो अर्थ-परम्परा हो जातो है। एक 
के अनुसार पृथ्वों चिपटी और दूसरी के अनुसार वह गोल होतो है । एक वाच्य 
के लिए अनेक शब्द जैसे समस्या को सृष्टि करते हैं, बसे ही अनेक वाच्यों के लिए 
एक शब्द भी समस्या की सृष्टि करता है। परन्तु इत समस्याओं का समाधान 
निकालना सरल नहीं है। पर्याय शब्दों का परित्याग भी नहीं किया जा सकता 
और एक शब्द की अनेक अर्थ-प्रतिपादन-शक्ति को भी नहीं मिटाया जा सकता । 
जो समस्या सहज ही समाहित हो सकती है, उस की ओर ध्यान देना अपेक्षित 
हैं। जैन, बौद्ध और वैदिक परम्परा के प्राचीन व्याख्या-ग्रन्थों में शब्द के मूल 
वाच्य बहुत सुरक्षित हैं। आधुनिक शब्द-कोशक्ार यदि उन का उपयोग करें 
तो हमारा अर्थ-स्पर्शी दृष्टिकोण बहुत विशद हो जाये । शब्दकोशों में घर के 
अनेक नाम मिलते हैं--गृह, अगार, लयन, प्रासाद, शरण, भवन, आवास आदि। 
साधा रणत:ः प्रासाद को छोड़ कर शेष शब्द पर्यायवाची माने जाते हैं, इस लिए 
न तो हमारा ध्यान इन के पार्थकय की ओर जाता हैं और न इन की विशेष 
वाच्य-शक्ति को ही हम जान पाते हैं। गृह शब्द सामान्यतः: घर का वाचक हैं। 
अगार का वाचक विशेष हैं। जो गृह प्रधानतः अग (काष्ठ) निर्मित होता हैं, 
बह अगार कहलाता था ।* इसो प्रकार लयत और शरण भी सामान्य यृह बाचक 
नहीं हैं। ऊयन का अर्थ उत्कीर्ण पर्वत-गृह, गिरि-गुहा, कार्पटिकों का आवास 
स्थान और शरण का अर्थ था तृणमय गृह ।. लयन का प्राकृत रूप लेण भी 


१, 'न गरुछल्ती त्यगाः वृक्षा: । अगेः कृतमगार गृहमित्यर्थ: । 
“दावे का लिक जिनदास चूर्णि, पृ० २६ 

. लयनानि--उत्कीर्ण पे तगृहाणि, गिरियुहा वा कार्पटिकाग्याबासस्थान वा 
--अनुयोगद्वार वृत्ति, पत्र, १४६ 

- शरणानि तृणमयावसथकादी नि ।--अनुमोगद्वार वृत्ति, पत्र १४६ 


शडदों के संसार में १६७ 


दर 


डे 


मिलता है । अजन्ता के लिए आज भो उस प्रदेश के लोग लेणी शब्द का प्रयोग 
करते हैं। प्रासाद का प्रयोग देव-कुल और राज-कुल के ऊँचे गृह के लिए किया 
जाता है। लम्बाई की अपेक्षा जिस को ऊंचाई कुछ कम होती, उसे भवन और 
लम्बाई से जिस की ऊँचाई दूनी होती उस्ते प्रासाद कहा जाता था।' चक्रवर्ती 
का प्रासाद एक सौ आठ हाथ, वासुदेव का प्रासाद चौंसठ हाथ माण्डलिक राजा 
का प्रासाद बत्तोस हाथ और जन-साधारण का प्रासाद सोलह हाथ का होता 
था। जो गृह बाहर से वृत्त, अन्दर समचौरस और नीचें कणिका के संस्थान 
बाले होते, उन्हें भवन कहा जाता था | झोंपड़ी के आकार वाले जो महामण्डप 
होते उन्हें आवास कहा जाता था । | 


मुकुट और किरीट पर्यायवाचों माने जाते हैं किन्तु इन में भी अर्थ-मेद रहा 
है । जिस के तोन शिखर होते उसे मुकुट और जिस के चौरासी शिखर होते उसे 
किरीट कहा जाता था ।* 


आराम, उद्यान, कानन, वन, वन-खण्ड और वनराजि--ये बाग़ या जंगल 
के अर्थ में व्यवहृत होते हैं किन्तु इन का भी विशेष अर्थ है । “आराम का भर्थ है 
कृत्रिम वन । यह क्रीड़ा या विशेषतः दम्पती क्रीड़ा के लिए होता था। यह 
पृष्प-प्रधान होता था। पृष्प और फल से समृद्ध अनेक वृक्षों से जो संकुल होता 
और उत्सव के दिनों में जहाँ जनता समवेत होती, उसे उद्यान कहा जाता था । 





१. 'प्रासादभवनयोः को विद्ेष; १ उच्यते भवन मायामापेक्ष्रा किचिस्न्यूनोच्छूयमानं भवति, 
प्रासादस्तु आग्रामद्विगुणोच्छूय: ।'--ज्ञातधर्मकथा ११ वृत्ति 

२. अट उससे चक्‍कीण , चउसट्ठी चेतव वासुवेबाण । बत्तीसं मंडलीए, सोलसहत्था उ पागतिए 
#ज्यवहार भाष्य ६४६ 

« भवनानामावासानां चाय विशेष:--भवनानि बहिदृ त्तान्यतः समचतुरख्ताणि, अद्यः कर्णिका- 
संस्थानानि। आवासास्तु कायमानस्थानीया महामण्डपाः ।-प्रवचन सारोद्धार, द्वार १६४, 
पत्र ३३२ 

- 'तिहिं सिहरएहिं मउडो बुच्चति, चतुरसी हि तिरीड ।'--सूत्रकृतांग चूणि, पृ० ३६० 

६. माधवों लत्ादिषु दम्पत्प्रादीनि येष्वारमन्ति क्रोडन्ति त्ते आरम्भाः ।'--अनुयोगद्वार बृत्ति, 
पत्र १४६ 

- आरामा' पृष्पजातिप्रधाना बनखण्डाः--भगवत्ती ६ 


७, 'पुष्मफन  विसम्र द्वाने कब स्संकुलानि उत्सवादौी बहुजनपरिभोग्यानि उद्यानानि । 
“अनुय्ोगद्वार वृत्ति, पत्र १४६ 


ड्ण्ण 


|्८ 


डक 


१६८ अतीत का अनावरण 


उत्सव-भोज के लिए उद्यान प्रमुख स्थान होता था ! उद्यानिका एक आमोद- 
प्रमोद पूर्ण यात्रा होती थो । कानन और उद्यान दोनों नगर के समीप होते 
थे। उद्यान कुछ ऊंचाई पर होता था। इस का शब्दार्थ हो है, ऊर्घ्व-यान । 
जिस में बड़े वृक्ष होते, वह कानन कहलाता था । ये वृक्ष साधारण जाति के 
होते थे। कानन की विशेष मर्यादा होती थी। यह केवल स्त्रियों या केवछ 
पुरुषों के छिए भी होता था । जिस के आगे कोई पहाड़ या अटवी होती थी, 
उसे भी कानन कहा जाता था । जो एक जातीय वुक्षों से आकीर्ण होते उन्हें 
वन, अनेक जातीय एवं उत्तम वृक्षों से आकीर्ण होते, उन्हें वन-खण्ड कहा जाता 
था । एक जातीय या अनेक जातीय तरु-पंक्तियों को बन-राजि कहा जाता था ।* 
जिस प्रकार स्तृूप, सिक्के, शिलालेख आदि इतिहास के संरक्षक हैं, वेसे ही 
ये पर्याय शब्द भो इतिहास के सुरक्षा के प्रहरी हैं। इन के माध्यम से हम 
सम्यता, संस्क्रति और परम्परा का यथार्थ दर्शन पा सकते हैं । यह अनादि-अनन्त 
संसार परिवर्तनशोल है । इस में न कोई सर्वथा नया है न कोई सर्वथा पुराना । 
जो सुदूर अतीत के गर्भ में चला जाता है, विस्मृति के कोने में छिप जाता है, वह्‌ 
फिर जब सामने आता है, तब वह क्‍या होता है। वहो सुपरिचित हो कर पुराना 
बन जाता हैं। यदि शब्दों का विकास नहीं होता तो हमारे लिए अधिकांश 
नया होता । किन्तु शब्दों को उत्पत्ति में ऐसा नहीं है । उन की उत्पत्ति इसी 
लिए होती है कि वे समुत्पन्न अर्थ को चिरकाल तक सुरक्षित रखें। प्रवृत्ति-लम्य 
अर्थ व्याख्या-प्रन्थों में सुरक्षित रहे हैं । 
१. 'उद्यानानि पत्रपृष्पफलच्छायोपशोभितानि बहुजनस्थ विविधवेषस्योन्नतमानसस्य भोजनार्थो 
यान॑ येप्विति ।' 
२. उज्जाणं जत्थ लोगो उज्जाणियाए बच्चति । -+निश्ञीय चूर्णि ८ 
३. 'उध्बयानमस्मिन्निति उद्यानम्‌ ।"--आवश्यक वृत्ति ४ 
४. कानने :--बृहद् वृशक्षाअ्रये व ने: ।'-उत्तराध्ययन १६१, बृहद्‌ वृत्ति 
&. 'सामान्यजातिबृश्षयुक्तानि नगराम्यण बर्तोनि काननानि अथवा स्त्रीणां पुरुषाणां| वा 
केबलाना परिभोग्यानि काननानि ।'--अनुयोगद्वार वृत्ति, पत्र १४६ 
5. 'म्रेम्य: परतो भूधरी अटवी वा तानि सर्वभ्यो5पि बनेम्यः प्यन्तवर्तीनि काननानि"- 
अनुयोगद्वार वृत्ति, पत्र १४६ 
७, 'एकजातीयवृश्षाकीर्णानि बनानि, अनेकजातीयेः सत्तमेश्व पादपेराकीर्णानि बनखण्डानि।'" 


अनुयोगद्वार बृत्ति, पत्र १४६ 
छ, 'एकजातोयानामितरेषां बनतरूणां पडक्तयों बनराजयः ।'--अनुयोगद्वार वृत्ति, पत्र १४६ 


बाब्दों के संसार में 4६% 


'सन्तों भज॑न्ते” इन शब्दों द्वारा सभा शब्द व्युत्पन्न होता है । इस का प्रवृत्ति- 
हुम्य अर्थ है पुस्तक-वाचन मूमि, जन-समागम भूमि । हम 'तडाग” और 'सर' 
को इसी लिए एक मात बैठते हैं कि उन के प्रवृत्ति-लम्य अर्थ को ओर ध्यान 
मेँहों देते | तड़ाग का अर्थ है खोदा हुआ जलाशय ओर सर का अर्थ है स्वयं 
सम्मूत जलाशय । 

खातिका और परिखा की भी यही स्थिति हैं। जो नीचे और ऊपर से 
समान रूप से खोदी हुई हो, वह खातिका--खाई और जिस की छुदाई नीचे से 
संकोर्ण और ऊपर से विस्तीर्ण हो, वह परिखा होती है ।* 

इस प्रकार असंख्य शब्द असंख्य अर्थों को अपने में समेटे हुए हैं। उन के 
अन्तराल को पहचानना हमारा कर्त्तव्य है। 


$. 'सन्तो भजन्स्येतामिति सभा-पुस्तकवाचनभूमिन हुजनसमागमस्थारन बा ।' --अनुयोगद्वार 
वृत्ति, पत्र १४६ 

३. 'तडाग:ः - खानितो जलाशयविद्ेष:। सरः-स्वयं सम्भू तो जलाशयबिशेषः ।' --अनुयोगद्वार 
वृत्ति, पत्र १४६ 

३. 'अध उपरि च समखातरूपा खातिका, अधः संकीर्णोंपरि विस्तीर्णा ख़ातरूपा तु परिखा ।" 
- अनुयोगद्वार वृत्ति, पत्र १४६ 


१७० अतीत का अनावरण 


वनस्पति का वर्गीकरण 


जैन आगम-सृत्रों में जीवों के छह काय या निकाय माने गये हैं--पृथ्वी काय, 
अपकाय, तेजस-काय, वायु-काय, वनस्पतिकाय और त्रसकाय । इन में वनस्पति- 
काय सब से विशाल है। इसी लिए इसे दीघं-काय कहा गया है । 

आगमनसत्रों में वनस्पति का वर्गीकरण है। वह वनस्पति-शास्त्रीय ओर 
शब्द-शास्त्रीय दोनों दृष्टियों से अत्यन्त उपयोगी है। आचारांग सत्र ( ई० पू० 
३००-४०० ) में वनस्पति को मनुष्य से तुलना की गयी है-- 

१. जैसे मनुष्य सचेतन है, वैसे ही वनस्पति भी सचेतन है । 

२. जैसे मनुष्य-शरोर जाति ( जन्म ) घर्मक है, वैसे वनस्पति भी घेमंक है । 

३, जैसे मनुष्य-शरीर बाल, युवा और वृद्ध होते हैं, वेसे वनस्पति भो बाल, 
युवा और वृद्ध होती है । 

४, जैसे मनुष्य-शरीर छिन्न होने से म्लान होता है, वैसे वनस्पति भी छित्न 
होने से म्लान होती है । 

५, जैसे मनुष्य-शरीर आहार-धर्मा है, वैसे वनस्पति भी आहारनधर्मा है। 

६. जैसे मनुष्य-शरीर अशाश्वत है, वैसे वनस्पति भी अशाइवत हैं । 

७, जैसे मनुष्य-शरीर में इष्ट और अनिष्ट आहार से वृद्धि और हानि होती 
है, वेसे ही वनस्पति में इष्ट और अनिष्ट आहार से वृद्धि और हानि होती है । 


८. जैसे मनुष्य-शरीर विविध परिणमन युक्त कभी सरोग और कभी नोरोग 
होता है, वैसे वनस्पति भी कभी सरोग और कभी नोरोग होती है । 


वनस्पति में श्वासोच्छवास आदि का अस्तित्व भी बहुत प्राचीध काल से 
माना गया है । 
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वनस्पति का वर्गीकरण 
वनस्पति जीवों के मुख्य वर्ग दो हैं-- 
१. साधारण-शरीर । 
२. प्रत्येक-शरोर । 


एक घरीर में अनन्त जीव होते हैं, उस वनस्पति को साधारण शरीर कहा 


जाता है । एक शरीर में एक हो जीव होता है, उसे प्रत्येक शरीर कहा जाता है। 
साधारण शरीर वनस्पति 


प्राकृत हिन्दी 

सूरण कन्द सूरण कन्द 

वज्जञ कन्द वज्च्॒ कन्द 

अल्ल हलिदा आद हरिद्रा 
अल्ल आदद्रक ( अदरक ) 
थोहरी धुहर 

गलोई गड्ची-गिलोय 
ल्ह्सण लहसुन 

गज्ञजर गाजर 


साधारण वनस्पति के ये कुछेक उदाहरण हैं । 
प्रत्येक-शरीर वतस्पति के बारह प्रकार हैं-- 


प्राकृत हिन्दी 

१. रुकव वृक्ष, रूख ( राजस्थानी ) 
२. गुच्छ 5 गुच्छ 

३. गुम्म गुल्म 

४. लया लता 

५५ वल्ली बेल 

६, पव्वग पर्व॑ज 

७, तण तृण 

८. वलय वलय 


१७२ अदीस का अनावरण 


प्राकृत हिन्दो 


९, हरिय हरित 
१०. ओसहि ओपधि 
११. जलरुह जलरुह 
१२. कुहणा कुहणा 


१. वृक्ष दो प्रकार के होते हैं--एक-बोजक और अनेक-बोजक । 

(क) एक-बीजक वृक्ष --णिम्ब--नो म, विहेलय--बेहणा, सीसव--सीसम, 
अम्ब--आम, हरिडय--हरड़ । 

(ख) अनेक बीजक वृक्ष--तेन्दु--तन्दु-आबनूस, अम्बाडग--अम्बाडा, 
फणिस--कटहल, कविट्गु--कैथ, बिल्ल--बेल, दालिम--अनार । दाड़िम । 

२, गुच्छ--- 

तुलसी--तुलसी, बयर--बैर, कतुम्बरी--कस्तुम्बरी-धनिया, सग--सन । 

३. गुल्म-- 

कोरण्ट्य--कट सरैया, जूहिया--जूही, मोग्गर--मोगरा, मल्लिया-- 
मालती । 

४, छता-- 

पउमलया--पद्मलता, चम्पगलया--चम्पक लता, अइमुत्तय लया--भअति- 
मुक्तक लता ( माधवी ), णागलबा--तागलता, असोगलया--अशोकलता । 

५. वहली-- 

तउसी--त्रपुषी, ककड़ों को बेल, मुहिया--मृद्रोका, अंगूर की बेल, 
कालिगो--तरबूज की बेल । 

६. पत्रजा-- ु 

इक्खू--ईख, सर--शर, सरकता, वंस--बाँस, वेत्त--बेंत । 

७, तृण--- 

दब्भ--डाभ, अज्जुण--अर्जुन, कुस--कुश, आसाढय--आपाढ़क । 

८ वबलय-- 

ताल--ताड़, कयली--कैला, नालिएर->तालियर, सरल--चीड़, 
खज्जूर--खजूर । 


यनरपति का वर्गीकरण पृछ्ड 


९. हरित--+ 
पालकक--पालख, सरिसव--सरसों, पोइ--पोइ का साग । 


१०. औषधि-- 

एक फसला पौधा, चाउल--चावरू, गोहुम--गेहूँ, मुग्ग--मूँग, पलिसल्थ--- 
चना, मसूर--मघूर, सतीण--मोठ । 

११. जलरुह-- 

पणय--पत्रक, उप्पल--उत्पल,  सयपत्त--शतपत्र, सेवाल--सेबाल, 
'पोबखल--पृष्कर, हड--हट, जलकुम्भी । 


१२. कृहणा--- 

भूफोड़ा, छत्तोय--सर्प छत्र, णगहिया--नक््िका, वंसी--वंसी । 

वनस्पति के इन बारह प्रकारों में अनेक नाम उल्लिखित हैं। यहाँ उन में से 
कुछेक उद्धृत किये गये हैं । इन से तीन बातें विशेष फलित होती हैं-- 

१, हिन्दो के कोशकार प्राचोन भारतीय साहित्य का तलस्पर्ञी अध्ययन 
करें। ऐसा करने से वनस्पति-शास्त्र, प्राणी-श्ास्त्र आदि विभिन्न शाखाओं के 
प्रामाणिक कोश प्रस्तुत किये जा सकेंगे । इस से अंगरेज़ी का स्थान लेने में हिन्दी 
शीघ्र क्षम होगी। 


२. भाषा-्शास्त्रियों के लिए भी प्राकृत का ग्रम्भीर अध्ययन अपेक्षित हैं । 
हमारी वर्त्तमान भाषाओं व बोलियों पर उन का कितना प्रभाव है, इस की सूक्ष्म 
मीमांसा अभी पर्याप्त मात्रा में नहीं हुई है । 

अनेक विद्वान्‌ इस मत की पुष्टि करते हैं कि वर्त्तमान भाषाएँ संस्कृत से 
प्रभावित हैं । में इस अभिमत का पूर्णतः निरसन तो नहीं करता, किन्तु उस के 
साथ इतना-सा और जोड़ देना चाहता हैँ कि उन का मूल प्राकृंत है और बे 
संस्कृत से प्रभावित हैं। संस्कृत में भी अनग्रिन प्राकृत शब्द प्रवेश पा चुके हैं। 
शब्द-परिवर्तन की दिशा में भी प्राकृंत का संस्कृत को अपेक्षा अधिक योग है । 
उक्त शब्दों में से दो शब्दों बयर--बैर और कयली--केला प्र आप ध्यान दें। 
ऐ का इ और य का ऐ या ए क्रे रूप में बदलना यह सूचित करता है कि प्राकृतों 
को प्रकृति में इ, ऐ, ए और य में बहुत निकट का सम्बन्ध है। जैसे -- 


398 जतीत का अनावरण 


संस्कृत 
कंतव 
कदली 
बदर 
वचन 
स्वजन 


प्राकृत 
कइतव 
कयलो 
बयर 
बयण 
सयण 


राजस्थानी 
कइतव 
केला 

बेर 

वैण 

संण 


ऐं--॥ 
य--ए 
य--ऐ 
घ--ऐ 


6 


यन-ए 


३. वर्तमान वनस्पति-शास्त्र के साथ प्राचीन वनस्पति-शास्त्र का तुलनात्मक 
अध्ययन किया जाना आवश्यक है। उस से भारतीय विद्या की स्थिति स्पष्ट होगी 


तथा अतीत ओर वर्तमान का सामंजस्य होगा । 


अस्पति का वर्गोकरण 


१७७ 


जेन आगमों के कुछ विचारणीय डाब्द 


पम्ह या पम्प 

जैन आगमों में छह लेश्याएँ प्ररूपित हैं। उन में पाँचवीं लेश्या पद्म है। 
पद्म का प्राकृत रूप 'पम्म' या 'पठम' हो सकता है किन्तु श्वेताम्बर साहित्य--- 
आंगम व आममेतर ग्रन्थों में 'पम्ह' रूप मिलता है। पम्ह का संस्कृत रूप पक्ष्म 
होता है । प्राकृत व्याकरण के अनुसार 'क्ष्म को म्हँ होता है) : पक्ष्म--पम्ह, 
पद्म--पम्म या पउम । 

पम्ह का संस्कृत रूप पद्म नहीं होता--यह प्रश्न इतने लम्बे समय में क्‍यों 
नहीं उठा ? पम्ह का प्रयोग किसी एक स्थल में एक बार नहों है, किन्तु अनेक 
बार हैं । इस स्थिति में यह मान लेना कि लिपि-दोष के कारण यह रूप-परिवर्तन 
हो गया, सहज नहीं है । उच्चारण-भेद के कारण हुआ हो, यह फिर भी सम्भव 
हो सकता है। पम्म और पम्ह के उच्चारण में बहुत कम भेद है । किन्तु यह 
उच्चारण-मेद सर्वत्र स्थान पा गया, यह भी कठित कल्पना है। स्थानांग सूत्र में 
पम्ह, पम्ह कूड, पम्ह-गावती, पम्ह-लेस्सा, पम्हा ओर पम्हावई--इतने प्रयोग 
मिलते हैं । इन में वृत्तिकार अभयदेव सूरि ने पम्ह का संस्कृत रूप पक्ष्म और 
पम्हकूड का संस्कृत रूप पद्मकूट किया है । किन्तु वर्तमान प्राकृत व्याकरणों से 
इस का समर्थन नहीं होता । उन के अनुसार पम्हकूड का संस्कृत रूप पक्ष्मकूट ही 
हो सकता हैं । 

लेदयाओं के नाम वर्ण के आधार पर हैं-- 


१. हेमदाब्दानुशासन ८।२।७४ 
२ स्थानांग बृत्ति, पत्र २३७० 
३ स्थानांग वृत्ति, पत्र ६२ 


३७६ अतोत का अनावरण 


लेश्या वण 


क्षण काला 

नोल हरा 

कापोत कबूतरिया रंग, धूम्र वर्ण 
तैेजस्‌ अग्निकण, लाल 

पष्म पद्मगर्भ वर्ण, पीछा 
शुक्ल सफ़ेद 


पद्म का अर्थ छाल है। छठे तीर्थंकर का नाम पद्मप्रभ है। उन का वर्ण रक्त 
बतलाया गया है ।* माणक धातु का नाम पद्मराग है। वह लाल होता है । 
इसी लिए उसे लोहितक और अहुणोपल कहा गया है । 

पद्म लेश्या का वर्ण हरिताल, हल्दी आदि के समान पोत बताया गया है । 
इस पर यह सन्देह होता है कि पीत लेद्या के पुदूगलों को पद्म क्‍यों कहा गया ? 
इस का समाधान हम निम्न शब्दों में पा जाते हैं। पद्म पोला नहीं होता, शिन्‍्तु 
उस का गर्भ भाग पीछा होता हैं। उसी के आधार पर इस लेश्या का नाम पद्म 
रखा गया है । अभयदेव सूरि ने इसे पद्म गर्भवर्ण वाली बताया है । 


यदि पम्ह का पक्ष्म रूप किया जाये तो भी पीत वर्ण के साथ इस का 
सम्बन्ध हो सकता हैँ । पक्ष्म का एक अर्थ केसर (किजल्क-पुष्परेण) हैँ । पुष्परेणु, 
के समान पीत वर्ण बाली लेश्या को पक्ष्म-लेश्या कहा जा सकता है। 

इस चिन्तन के तीन फलित होते हैं--१. पम्प का रूप-परिवर्तन हो कर 
पम्ह शब्द प्रचलित हुआ है । २. पद्म का पम्म रूप आर्ष व्याकरण-सिद्ध हो तो 
भले हो किस्तु वर्तमान प्राकृत-व्याकरण से यह सिद्ध नहीं है। ३. पम्ह का संस्कृत 
रूप पक्ष्म किया जाय तो भी आर्भ में संगति हो सकती है । 

इन तीनों फलितों पर विशेष विमर्श के लिए मैं अनुसन्धित्सु वर्ग को सादर 
आमन्त्रित करता हूँ । 


१, 'रक्तौ च पद्मप्रभवासुप्रुज्यों ।--अभिधान चिन्तामणि १४६ 
२३. वही, ४१३० ेल्‍ 
3. 'पद्मगर्भवर्णा लेश्या पीतवर्ण व्यर्थ -, पद्मलेश्या--१-स्थानांग बृत्ति, पत्र २२१ 


जैन आगमों के कुछ विचारणीय शब्द १७७ 
१२ 


भोग या भोज 


रूप-विपर्यय के अनेक उदाहरण मिलते हैं। उन में एक है भोग । वंश के 
प्रकरण में 'उरगा भोगा राइण्णा--ऐसा पाठ मिलता है। भोग शब्द का मूल 
भोज है। भोजवंश महाभारत कालीन प्रसिद्ध वंश है। उत्तराष्ययन तथा 
*दशवैकालिक में भोग! का प्रयोग मिलता हैं। उत्तराध्ययन के वृत्तिकार भ्री 
शान्ति-सूरि ने 'भोग' का संस्कृत रूप 'भोज' किया है।' औपपातिक (सूत्र १४) 
में 'भोग पव्वइया' पाठ है। अभयदेवसूरी ने उस का अर्थ भोग (आदिदेव का 
गुरुस्थानीय वंश) किया है । यह मूल से दूर हैं। इस प्रकार एक ही शब्द अनेक 
आवचार्यो-द्वारा अनेक अर्थों में व्याख्यात हुआ है । 


ज्ञात या नाग 

भगवान्‌ महावोर ज्ञातपृत्र थे या तागपुत्र ?--शीर्षक मेरे लेख की ओर 
संकेत करते हुए पं० बेचरदासजी जीवराजजी डोसी ने लिखा है--“'कुछ समय 
पूर्व अनेकान्त नामक जैन पत्र में, एक जैन मुनि ने नायपुत्त का संस्कृत रूपान्तर 
तागपुत्र कर के श्रमण भगवान्‌ महावीर को नागवंशी प्रमाणित करने का यत्न 
किया हैं । यह प्रयत्न जैन और बौद्ध साहित्य तथा ऐतिहासिक परम्परा की दृष्टि 
से सवंया असंगत है। जब कि बौद्ध जिपिठक ग्रन्थों के मूल में “दीप तपस्सी 
निग्गंठो नातपुत्तो' के रूप में अनेकश: भगवान्‌ महावोर के लिए “नातपुत्त' शब्द 
का प्रयोग हुआ है और वह साक्षी रूप में आाज भी निविवाद रूप से पालो 
त्रिपिटक में उपलब्ध है, तत्र प्राकृत जैनागमों में प्रयुक्त नातपुत्त का संस्कृत रूप 
नागपुत्त समझना और भगवान्‌ महावीर को इतिहास प्रसिद्ध ज्ञातवंश से सम्बन्धित 
न मान कर उन का नागवंश से सम्बन्ध जोड़ना स्पष्ट ही निराधार कल्पना नहीं 
तो और क्‍या है ? आचार्य हरिभद्र और आचार्य हेमचन्द्र आदि प्राचोन बहुशुत 
आचार्यों ने भी नायपुत्त का ज्ञातपुत्र ही संस्कृत रूप बताया है। और अनेकत्र 
उन का ज्ञात-नन्दन के रूप में उल्लेख किया है। ऐसो स्थिति में व्यर्थ की 
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१. उत्तराध्ययन, २२४४३ 
३. दशवेकालिक, २।८ 
३. बृहद्द बृत्ति, पत्र ४६६ 


१७८ अतोत का नावरण 


निराधार एवं आन्त कल्पनाओं के आधार पर हम अपने प्राचोन उल्लेखों एबं 
मान्यताओं को सहसा कैसे झुठला सकते हैं । 


चाहे फासुअ शब्द को लीजिए, चाहे नायपुत्त शब्द को या किसो और शब्द 
को । प्राचीन प्राकृत विशेष नामों के संस्कृत रूपान्तर को कल्पना करते समय 
बहुत बड़ी सावधानी की अपेक्षा है । अन्यथा स्व-कल्पना प्रेरित मात्र शब्द-साम्य 
की दृष्टि संस्कृतीकरण को प्रवृत्ति से, केवल एक और अधिक नयी भ्रान्ति उत्पन्न 
करने के अतिरिक्त और कुछ भी परिणाम नहीं होगा ।” 


पं० बेचरदासजी नायपुत्त रूप करने पर यह तर्क प्रस्तुत करते हैं कि 
“आचार्य हरिभद्र और आचार्य हेमचन्द्र आदि प्राचोन बहुश्बुत आचार्यों ने भो 
नायपुत्त का ज्ञातपुत्र ही संस्कृत रूप बताया हैं और अनेकत्र उन का ज्ञात ननन्‍्दन 
के रूप में उल्लेख किया है। ऐसी स्थिति में व्यर्थ की निराधार एवं भ्रान्त 
कल्पनाओं के आधार पर हम अपने प्राचीन उल्लेखों एवं मान्यताओं को सहसा 
कैसे झुठला सकते हैं ?” 


किन्तु दूसरी ओर फासुभ शब्द का अनेक बहुश्रुत आचार्यों द्वारा 'प्रासुक' 
रूप किया गया है, उस के स्थान पर पण्डित जी 'स्पर्शक' रूप को उपयुक्त 
बताते हैं ।* 


मडाई--मृतादी का अर्थ क्या अभयरेवसूरि ने प्रासुक-भोजो नहों किया है ? 
किन्तु पण्डितजी इस का अर्थ याचित-भोजी करना चाहते हैं ओर वह उपयुक्त 
भी रूगता है ।€९र 

इसी प्रकार तायपुत्त का अर्थ यद्यपि अनेक बहुश्रुत आचार्यों ने ज्ञातपुत्र 
किया है किन्तु वंश-इतिहास के अध्ययन से यह ज्ञात होता है कि वह संगत नहीं 
है । इस का प्रतिपादन में अपने दो निबन्धों (भगवान्‌ महावीर ज्ञातपुत्र थे या 


१. औषपात्तिक वृत्ति, घृ० ६० 
३. रत्नमुनि स्मृति ग्रन्थ, आगम और व्याख्या साहित्य, पृ० १०१ 
३, ४. बही, पृ० १०१ 


सैन आग़रमों के कुछ विचारणीय शब्द पृक्यु 


नागपुत्र ?, भगवान्‌ महावोर और तागवंश' ) में कर चुका हूँ। आचार्य 
अभयदेवसूरी भी नाय के संस्कृत रूप के बारे में असन्दिग्ध नहीं थे। उन्होंने 
ओऔपपातिक (सूत्र १४) में आये हुए णाय' हाब्द के दो रूप किये हँ--ज्ञात या 
नाग! ! अतः णाय' का नाग रूप निराधार नहीं । 


१. 'ज्ञाताः हशवावु बंशबि३.घ३ ता: ताया ब-नागबंशप्रयृता: +--औपफातिक १४, बृक्ति १० ६० 


३८० अतीत का अनावरण 


पादर्वस्थ 


समय परिवर्तन के साथ केवल मनुष्य हो नहीं बदलता, सब-कुछ बदलता 
है । भौगोलिक स्थितियाँ बदलती हैं, अवस्थाएँ बदलतो हैं, शब्द बदलते हैं और 
उन का अर्थ भी बदलता हैं। बदली हुईं स्थितियों, शब्दों और अर्थों को पकड़ना 
सहज नहों होता । प्रत्येक वाहुमय के लिए यह सत्य हैं कि वह जितना पुराना 
होता जाता है, उतना ही दुर्गभ बन जाता है। समय की दूरी अर्थ की दूरी लछा 
देती हैं । जेन-वाहमय भी इस सत्य का अपवाद नहीं है । पचीस सौ, दो हजार, 
पन्द्रह सौ या हज़ार वर्ष पुराना जो साहित्य है, उस में पाठ और अर्थ दोनों का 
बहुत परिवतंन हुआ है । उस के कई कारण ये है--१. नाना देश की भाषाओंका 
अपरिचय, २. लिपि-दोष, ३. स्मृति-दोष, ४. शब्दार्थ-परिवर्तन, ५. परम्परा- 
विच्छेद । 

इस लेख में मुख्यतः शब्दार्थ परिवर्तन की चर्चा की जायेगी । 'पासत्थ' जैन 
आगमों का प्रचलित शब्द है" । पासत्य, ओसन्न, कुसील, संसत्त और अहछन्द--- 
इन श्रमणों को अवन्दनीय कहा गया है । 'पासत्थ' के संस्कृत रूप दो बनते 
हैं--पार््वस्थ और पाशस्थ । इस लिए इन दोनों के आधार पर इस को व्याख्या 
की गयी है। जो ज्ञान, दर्शन और चारित्र के पाश्व-तट पर ठहरता है, वह 
पार्र्वस्थ होता है. । मिथ्यात्व आदि के पाश से जो बद्ध होता है, वह पाशस्थ 
कहलाता है । किन्तु पाशत्थ का मूल-स्पर्शी संस्कृत रूप केवल पाइव॑स्थ हो 
होना चाहिए । पाशस्थ कोरा बौद्धिक है, मूल-स्पर्शो नहीं । पाइ्व॑स्थ का अर्थ, 


ज्ञान, दर्शन और चारित्र के पार्श्व-तट पर ठहरने बाला भी मौलिक नहीं लगता । 
१. सूत्रकृतांग १७२६ 

२. प्रवचन सारोद्धार गाथा, १०३, पत्र २४ 

3. बही, १०४ बृत्ति, पत्र २६ 

४. वही, १०३, बृत्ति पत्र २६ 


वाइवस्थ बृ८) 


इस का मल स्पर्शी अर्थ होना चाहिए भगवान्‌ पाइहव की परम्परा में स्थित ॥ 
भगवान्‌ पार्र्व भगवान्‌ महावीर से २५० वर्ष पूर्ववर्ती हैं। भगवान्‌ महावीर तक 
उत्त की परम्परा प्रचछित थी । भगवान्‌ महावीर के माता-पिता उन्हीं के अनु- 
यायी थे । भगवान्‌ महावोर ने तीर्थ की स्थापना की, चौबीसवें तीथंकर हुए । 
उस के पश्चात्‌ भगवान्‌ पाश्व के अनेक शिष्य भगवान्‌ महावीर के पास अ.ये 
और उन के तीर्थ में प्रत्रजित हो गये | अनेक साथधु प्रव्नजित तहीं भी हुए । हमारा 
ऐसा अनुमान है कि भगवान्‌ पादर्व के जो शिष्य भगवान्‌ महावीर के शासन में 
सम्मिलित नहीं हुए, उन्हीं के लिए “पादर्वस्थ शब्द प्रयुक्त हुआ है। भगवान्‌ 
पाइवं की समाचारों भगवान्‌ महावोर को समाचारी से भिन्‍न थी । 
मगवान्‌ पाइवं का विधान सगवान्‌ महावीर का विधान 


| 
१. चातुर्याम | १. पाँच महाव्रत, छठा रात्री भोजन 
|. विरमण ब्रत । 
२. सचेलक या अचेलक । २. अचघेलक । 
३, एक साधु के लिए बने आहार का | ३. एक साधु के लिए बने आहार का 
दूसरे द्वारा ग्रहण । दूसरे द्वारा वर्जन । 
४, दोष होने पर प्रतिक्रमण । ४, नियमित प्रतिक्रमण । 
५ राज-पिण्ड का ग्रहण । ५, राज-पिण्ड का वर्जन | 


६. मास-कल्प का अनियम । दोष न | ६. मास-कल्प का नियम | एक स्थान 
होने पर जीवन भर एक गाँव में | में एक मास से अधिक न रहने का 
रहने का विधान। कीचड़ और विधान । 
जीवजन्तु न हों उस स्थिति में वर्षा- 
काल में भी विहार का विधान । 

७, पर्युषण-कल्प का अनियम । ७. पर्युषण-कल्प का नियम । जधन्यतः 

भाद्र शुक्ला पंचमी से कातिक शुक्ला 

पंचमी तक ओर उत्कृष्टतः आषाढ़ी 
| पृणिमा से कातिक शुक्ला पूणिमा 
तक एक स्थान में रहने का नियम + 





१. प्रवचन सारोद्धार गाथा, ६५६१-६८ 


१८२ अतोत का अनावरण 


उक्त समाचारी भेद से स्पष्ट है कि भगवान्‌ महावोर के आचार को अपेक्षा 
भगवान्‌ पाए्व का आचार मृदु था। जब तक भगवान्‌ महावीर या सुधर्मा आदि 
शक्तिशाली आचार्य थे तब तक दोनों परम्पराओं में सामंजस्य बना रहा । एक 
बार भगवान्‌ महावीर के सामने गौतम ने आ कर कहा-- भस्‍्ते ! पार्ड्वा- 
पत्यीय स्थविरों ने इस का यह उत्तर दिया है। अहो भन्‍्ते ! क्‍या यह ठोक है?” 
भगवान्‌ ने कहा--“मुझ् से कोई पूछता तो मैं भी इस का यही उत्तर देता) ।” 
इस प्रकार सामंजस्य का भाव रहा। किन्तु समय के प्रवाह में जब सामंजस्य 
स्थापित करने वाले शक्तिशाली आचार्य नहीं रहे तब पाइईर्बताथ के शिष्यों के प्रति 
महावीर के शिष्यों में हीन भावना जागने लगी, क्‍योंकि वे जिस समाचारी का 
पालन करते थे, वह भगवान्‌ पाइ्व के शिष्यों की समाचारी से उत्कृष्ट थी । 
क्रमशः यह भावना इतनी बढ़ी कि पाइ्र्वस्थ शब्द शिथिल आचारी के अर्थ में रूढ़ 
हो गया। आगे चल कर उस की मूल भावना भी विस्मृत हो गयी | पार्श्वस्थ 
शब्द की व्याख्या पर हम ध्यान दें तो यह अनुमान स्वयं प्रमाणित हो जाता है । 

जो ज्ञान, दर्शन और चारित्र के पाश्वं-तट पर स्थित होता है, उसे सर्वतः 
पाइर्वस्थ कहा जाता हैं और जो शब्यातर-पिण्ड, अभिहुत-पिण्ड, राज-पिण्ड, 
नित्य-पिण्ड, अग्न-पिण्ड का विशेष आलुम्बन के बिना सेवन करता है, वह 
देशत: पाश्वस्थ कहलाता है । पार्र्वस्थ की पहलो व्याख्या का सम्बन्ध शायद 
नियतिवादी आजीवक सम्प्रदाय से हैं और दूसरो स्वयूथिक जैन निर्ग्रन्थों से । 
दर्शन-सार ( १७६ ) में मस्करी को भगवान्‌ पाइवव के तीर्थ में उत्पन्न माना 
गया है। पाश्व॑स्थों को स्वयूथिक भो कहा गया है! । वृत्तिकार के अनुसार 
पाइ्व॑स्थ मुनि उदुगम आदि अशुद्ध आहार भोगते थे। शब्पातर-पिण्ड भगवान्‌ 
पाईर्व की परम्परा में भी निषिद्ध था। किन्तु पार्श्वस्थ की व्याख्या देखने 
पर यह समझने में कोई कठिनाई नहीं होती कि वें निषिद्ध आहार का भोग 
१. भगज्ती, २॥६। 
२. प्रवचन-सारोद्धार, गाथा १०७, १०५ । 
३, (क) 'पाश्बस्थादयों वा स्वयूथ्या:'--सूत्रकततांग १७२ वृत्तिपत्र १४२। 

(ख्र) 'मे च स्वयूथ्याः पार्श्बस्थादयः उद्दगमादयलुद्ध-आहार भुूजते तेडपि कुशीलाः'--बही, वृत्ति 


पत्र १५। 
४. प्रबचन-सारोद्धार, गाथा ६६० । 


पाइवस्‍्थ १८६ 


करने लगे थे। देशत: पार्श्वस्थ की व्याख्या में जो बातें बतछायी हैं, वे 
प्रायः आहार ग्रहण से सम्बन्धित है। इन के सिवा निग्नन्थ और देशतः 
पाइर्वस्थ की व्याख्या में कोई मौलिक भेद प्राप्त नहीं है। इस से यहो निष्कर्ष 
निकलता हैं कि भगवान्‌ महावीर के निर्म्रन्य भगवान्‌ पाइईर्व की परम्परा 
के शिष्यों, जो भगवान्‌ महावीर को परम्परा में सम्मिलित नहीं हुए, को 
पाश्वस्थ कहते थे और वे भगवान्‌ महावीर के शिष्यों की अपेक्षा कुछ नियमों 
से मुक्त थे ओर सम्भव है आगे चल कुछ अधिक मृक्त हो गये, इस लिए पाश्व॑स्थ 
शब्द शिथिलाचारी के अर्थ में रूढ़ हों गया । 


३८४ अतीत का अनावरण 


अप्राबृत और प्रतिसंलीनता 


दद्ावैकालिक में मुनि की ऋतु-चर्या का बखान करते हुए बताया गया है कि 
वे प्रीष्म ऋतु में आतप-सेवन करते हैं, हेमनत ऋतु में अप्रावुत और वर्षा ऋतु 
में प्रतिसंलोन रहते हैं) । इन में आतप-सेवन का अर्थ सूर्य का ताप सहन करना 
है । अग्नि का सेवन मुनि के लिए निषिद्ध है, इस लिए आतप-सेवन का अर्थ 
सूर्य के ताप को सहना ही हो सकता है । अप्रावृत और प्रतिसंछीनता की परम्परा 
यहाँ मीमांसनीय है । 


अप्रावृत 
जप ः डे जी 
अगस्त्यसिंह स्थविर ने अप्रावृत का अर्थ निवात-गृह किया है । आचार्य _ 
हरिभद्र ने इस का अर्थ प्रावरण रहित किया है । किन्तु आचारांग और भाव- 
प्राभृत के सन्दर्भ में इस पर विचार किया जाये तो यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि 
अप्रावृत का अर्थ वस्त्र-रहित नहीं, खुले गृह में स्थित होना चाहिए । भगवान्‌ 
महावीर शिशिर ऋतु में अधोविकट ( चारों दोवारों से रहित केवल ऊपर से 
मल कप 
आच्छन्न अर्थात्‌ अप्रावृत ) स्थान में स्थित हो कर ध्यान करते थे । एक-दूसरे 
9 |७ जि लिप ईि हि त ५२ 5. आए 

प्रसंग में बताया गया है कि वे शिशिर ऋतु में छाया में ध्यान करते थे ॥ 

१, दशबैकालिक, ३।१२ 

२- वही, ६३४ 

३. दसवेआलियं , भाग ३, पृष्ठ १०३ 

४. वही, भाग २, पृष्ठ १०३ 

४. 'तंसि भगव॑ अपडिन्ने, अहे बियडे अहीयासए दविए 
निक्खम्म एगया राओ, चाएड भगव॑ समियाए ॥' 


--आचारांय, १६२१४ 
4. 'सिसिरंमि एगया भगव , छायाए काइ आसीय ।'--आचारांग, १६४३ 


अप्राबृत और प्रतिसंछीनता १८ण 


आचार्य कुन्दकुन्द ने बताया है कि मुनि शीतकाल में बाहर शयन करे $ 
वृत्तिकार श्रुत सागर यूरी ने इस का अर्थ अनावृत स्थान में स्थित किया है । 
सम्भव यह है कि वस्त्रों का व्यवहार जब कम था, तब तक अभप्रावृत का अर्थ 
खुला स्थान रहा होगा ओर जब बस्त्रों का व्यवहार अधिक हो गया तब उस 
( अप्रावृत्त ) का अर्थ वस्त्र-रहित हो गया । 

मुनि को ऋतु-चर्या का उल्लेख महाभारत व स्मृति-प्रन्थों में भी मिलता है | 
महाभारत में हेमन्त ऋतु में जल में रहने का विधान है । मनुस्मृति तथा याज्ञ- 
वल्वय स्मृति में भी वस्त्र रखने का विधान हे । 

अप्रावृत, जल-संश्रय और आद्र-वासा--यह अन्तर परम्परा-भेद के कारण 
हुआ है। जैन-परम्परा में जल-स्पर्श का निषेध था, इस लिए हेमन्त ऋतु में 
अप्रावृत रहने का विधान किया गया है । 


प्रतिसंडीनता 


अगस्त्यसिह स्थविर, जिनदास महत्तर और हरिभद्र सूरि के अनुसार प्रति- 
संलीनता का अर्थ है--निवात-गृह या एक आश्रय में स्थित रहना । यह विधान 


१९. भावप्राभूत, १११ 
३ वही, १११ वृत्ति-- 
३. “अश्रावकाशा वर्षासु हेमन्ते जलस श्रयाः । 
प्रीष्मे च पंचतपस: शश्वच्च मितभोजनाः ॥" 
-महाभारत, झान्तिपब, २४४१० 
४. (क ) 'ग्रीष्मे पंचतपास्तु स्याहू, वर्षस्वश्रावकाशिकः । 
आद्ंवासास्तु हेमन्ते, ऋमशो वर्धय॑स्तपः ॥' 
--मनुस्मृत्ति, ६।२३ 
(ख़ ) 'ग्रीष्से पंचारिनमध्यस्थो वर्षासु स्थण्डिलेशय: ) 
आद्रवासास्तु हेमस्ते, शक्‍त्या वाषि तपश्चरेत्‌ ॥' 
+याज्ञवल्क्य स्मृति, प्रायश्चित्ताध्याय, ५२० 
४ ( क ) 'सदाइंदियनोइंदियपरिसमल्‍्लीणा विसेसेण सिणेहसंघट्टपरिहरणत्थ॑ । 
णिवातलतणगता बासाझ्रु पडिसंलीणा गामाणुगाम दूतिज्ज॑ति ॥' 
- अगस्त्यचूणि, ३॥१२ 
(ख ) 'बासाप्न पडिसंलीणा नाम आश्रयस्थिता इत्मर्थः, तबविसेसेप्ठ उज्जमंती, नो गामनग- 
राइस विहरति ।' -+जिनदास चूर्णि, पृष्ठ ११६ 
(ग) 'वर्षाकालैधु संलीना' हत्मेकाश्रयस्था भवन्ति ।!' --हारिभद्वीय टीका, पत्र ११६ 


१८६ अतीत का अनावरण 


वर्षा जल के स्पर्श से बचने के लिए किया गया है। आचार्य कुन्दकुन्द ने वर्षा- 
काल में तरुपूल में रहने का विधान किया हैं । 


श्रुतसागर सूरि ने इस को व्याख्या में लिखा है--मुनि वर्षाकाल में वृक्ष के 
नीचे रहे। वृक्ष के पत्तों पर गिर कर जो जल नीचे गिरता है, वह प्रासुक 
( निर्जोब ) हो जाता है। इस लिए मुनि जल के जीवों की विराधना नहीं 
करता । वृक्ष के नीचे रहने से वर्षा जनित कष्ट भी होता है। इस लिए मुनि को 
वर्षाकाल में वृक्ष के नीचे रहना चाहिए। यदि वह ऐसा नहीं करता है तो उस 
से उस की कायरता प्रकट होती है । महाभारत और मनुस्मृति * में संन्‍्यासी के 
लिए वर्षाकाल में अभ्रावकाश ( खुले आकाश ) में रहने का विधान किया है 
और याज्ञवल्क्य स्मृति में स्थण्डिलेशय ( मैदान ) में रहने का विधान है । 

इस चर्या में भो व्यवस्थाओं का हेतु सिद्धान्त-मेद है। दिगम्बर और 
हवेताम्बर परम्परा में तरु-मुल और प्रतिसंलीन रहने का भेद बहुत आश्चर्यजनक 
है। उद्यान आदि में चातुर्मास बिताने वाले मुनि सम्भवतः व॒क्षों के नीचे ही 
रहते थे । जब मकानों में रहने का अधिक प्रचलन हो गया तब प्रतिसंलीन रहने 
को मुख्यता दी गयी। अगस्त्यसिह की व्याख्या में निवात-लयन में रहने का 
उल्लेख है। लयन शब्द सामान्य घर का वाचक नहों हैं। वह पहाड़ों को 
कुरेद कर बनाये गये घर के अर्थ में है। जिनदास और हरिभद्र ने आश्रय शब्द 
का प्रयोग किया है। वह सामान्य घर भी हो सकता है। इस प्रकार युग-परिवर्तन 
के साथ-साथ तरुमूल, निवात-लयन और आश्रय का भेद हुआ हैं । 

इस सांवत्सरिक-चर्या का जैन परम्परा में प्राचीन उल्लेख भगवान्‌ महावीर 
के जीवन-प्रसंग में मिलता हैं । इस प्रसंग में वर्षा ऋतु की चर्या का उल्लेख 
नहीं है। दशवंकालिक में तीनों ऋतुओं की चर्या का उल्लेख है। महाभारत 
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और स्मृति-प्रन्थों में भी वाषिक-चर्या का उल्लेख है। यह उस समय की स्थिति 
का प्रभाव था। किसी भी सम्प्रदाय का मुनि बहुजन सम्मत चर्या को अपनाये 
बिना कैंसे रह सकता था ? अपनाने का प्रकार अपने ढंग का होता और अपनाने 
के साथ-साथ उसे अपने सिद्धान्तों के अनुसार ढाकू लिया जाता | ऋतु-चर्या का 
भ्रकरण इसी सत्य का साक्ष्य है । 


44८ अतीत का अनावरण 


जन-साहित्य में सूक्तियाँ 


सूक्ति अनुभूति की चलनी में से छना हुआ वह सार है, जिस में फेंकने का 
कुछ भी नहीं होता । विस्तार में शक्ति क्षोण होती है--इस सत्य के आलोक में 
मनुष्य ने अपनी अनुभूतियों को घनीभूत किया और उन्हें सूक्ति की संज्ञा मिली । 
सीमित शब्द और असोम अर्थ--यह उस की अपनी विशेषता है। वृक्ष के विपुल 
विस्तार में जो स्थान पुष्प का है वही स्थान साहित्य के विशद संस्थान में 
सूक्ति का है । 

सृक्ति विश्व-साहित्य॑ की बहुमूल्य निधि है । उस के चयन और संचयन से 
निश्चय ही मन पुलक से भर उठता है पर उतनी लम्बी छलाँग भरना बहुत बड़ो 
कल्पना है। बड़ी कल्पना के लिए बड़ी सज्जा चाहिए। पर बीसवीं शताब्दी के 
व्यस्त जीवन में उतनी सज्जा कहाँ सुलभ हैं ? मुझे समय और शक्ति दोनों का 
घ्यान है । इस लिए आज केवल जैन-साहित्य के उपवन में ले चलूँगा। वह भी 
बहुत विशाल है। चलो उसी के कुछेक कक्षों की परिक्रमा ही सही । परिमल के 
संग बीतने वाले कुछेक पल भी जीवन में स्वर्गीय आनन्द भर देते हैं । 

जैन-साहित्य प्राकृत (अर्ध-मागधी, झौरसेनी, अपभ्रंश), संस्कृत तथा देशी 
भाषाओं--मराठी, गुजराती, राजस्थानी, ब्रज, तमिल, कन्नड आदि में लिखा 
गया हैं| ढाई हज़ार वर्ष के दोर्घकाल में अनेक विद्याओं का उस ने स्पश् किया 
है। उन. में सर्व प्राचीन आगम हैं। उन के पश्चात्‌ निर्युक्ति, भाष्य, चूणि, 
वार्तिक, प्राभृत आदि लिखे गये। पुराण और काव्य को अनेक धाराओं में भी जैन 
कवि गतिशील रहे हैं। समय ओर मात्रा दोनों दृष्टियों से विशालतम साहित्य 
सागर का मध्यावगाहन सम्भव नहीं हैं। सम्भव यही है कि उस के तट पर खड़े 
हो हम उस का स्पर्श कर लें। 


जैन-साहित्य में सूक्तियाँ $<<९. 


न्त्की 


डे. 


९. 


- उद्ठिए नो पमायए ( आचारांग, $।५२ ) 


“*उठो, प्रमाद मत करो । 


« खर्ण जाणाहि पंडिए (आचारांग, १।२।१।७१) 


“समय का मूल्य आँको । 
णो हू बणमंति राइओ (सूत्रकृतांग, ११२१) 
--बोती हुई रात लौट कर नहीं आती । 


» अप्पणा सच्च मेसिज्जा (उत्तराध्ययन, ६।२) 


--सत्य की खोज करो । 


» सच्च॑ लोगम्मि सार भूय॑ (प्रइनग्याकरण, २।१।२४) 


--संत्य हो लोक में सार हैं । 
च्चम्मि घिईं कुब्बहा (आचारांग, $॥३।२।३११३) 
“+सत्य में अटल रहो । 


. वितिगिच्छ समावन्ने्ण अप्याणेक॑ णो लदइसमाहिं (आचारांग, १।५।५) 


--सन्देहशील मनुष्य को समाधान नहीं मिलता । 


« तुमंसि नाम त॑ चेव ज॑ हंतव्वं ति मन्‍तसि (आचारांग, $।५५७) 


--जिसे तू मारना चाहता है, वह तू ही है । 
सब्वेसि जीविय॑ पिय॑ं (आचारंग, $॥२।३।७) 
“सब को जीवन प्रिष है । 


१०. मेत्ति भूएसु कप्पए 


--सब के साथ मेँत्री करो । 


११. न विरुज्झेज्ज केणई (सूम्रकृतांग, १॥१३।१७) 


--किसी से बैर मत करो । 


१२, उद्देसी पासगस्स नत्थि (आचारांग, १।२।३) 


--जो देखता है, उस के लिए उपदेश की क्या आवश्यकता है । 


१३. मा भप्पेणं छुंपहा बहुं (सूत्रकृतांग, ३॥४।७) 


--थोड़े के छिए बहुत को मत गंवाओ । 


१४. कडेण मूुढ़ो पुणों त॑ करेइ (आचारांग, १॥२:७) 


३६० 


-बुराई को वह दोहराता है जो एक बार बुराई कर चुका । 


अतीत का अनावरण 


१५. सभ॑ कडं नन्‍तकड़ं च दुक्‍्खं (सूत्रकृतांग, ११२११) , 
--जो दुःख है वह अपना किया हुआ है । 
१६. एस बीरे पसंसिए, जे बद्धे परिमोयए (आचारांग, १३॥७) 
-“वबीर वही है, जो गुलाम को आज़ाद करे । 
१७. से केयर्ण अरिहइ पूरित्तए (आचारांग, १।३॥२) 
-“आदमी चलनी को भरना चाहता है । 
१८. जेण सिया तेण णो सिया (आचारांग, $२।७) 
--जिस से हो सकता है, उस से नहीं भी हो सकता । 
१९, नत्यि कालस्स णागमो (आचारांस, 9२।३) 
--मौत के लिए कोई अकाल नहीं है । 
२०. णो हब्बाएु णो पाराए (आचारांग, $।२॥२) 
++न घर का न घाट का । 
२१. सुत्ता अमुगिणो मुणिणो सया जागरंति (आचारांग, १३।१।१०६) 
--असंयमी जाग कर भी सोते हैं और संयमी सो कर भो जागते हैं । 
२२. मा य हु छाल पद्मासि ( आचारांग, ३।२।५ ) 
-जलार को मत चूसो । 
२३. तुम चेष त॑ सलल्‍्ल माहटद्द] ( आचारांग, १।९।४।८५ ) 
“यह घाव स्वयं तू ने ही किया है । 
२४. नाति कंड्ूइयं सेय॑ ( सूश्रकृतांग, १।३।३।१६ ] 
--घाव को ज़्यादा खुजलाना अच्छा नहीं । 
२५. तवेसु वा उत्तमं बंमचेरं ( सूत्रकृतांग, २।६।२३ ) 
--अश्रह्मचर्य सब तपों में उत्तम है । 
२६. पुवं खु णाणिणो सारं, ज॑ं न हिंसइ किंचणं ( सूश्रकृतांग, $।१।४।१०) 
--किसी भी प्राणी की हिंसा नहीं करना, यही ज्ञान का सार है । 
२७. अत्थि सत्थं परेण परं ( आचारांग, $।३।४ ) 
--नहाँ शस्त्र है वहाँ स्पर्षा है। 
२८, णत्थि असस्यं परेण परं ( आचारांग, १।३।४ ) 
--अहिसा स्पर्धा से परे है । 


जैन-साहित्य में सूक्तियाँ १२१ 


२९. 


३०, 


३१. 


३२. 


३३. 


३४. 


३५. 


३६, 


३७, 


३८. 


३९, 


४१, 


३९२ 


अज्ञाणी कि काही, कि वा नाहिइ छेय पावर्ग (दशबैकालिक, ४।१०) 
--भज्ञानी क्‍या करेगा, जो श्रेय और पाप को भी नहीं जानता । 
पढम॑ ना तओ दया ( दशवैकालिक, ४१० ) 
--पहले जानो फिर करो | 
कोहं असचं कुब्विज्या ( उत्तराध्ययन, १$।१४ ) 
--क्रीध को विफल करो | 
ना पुद्टो वागरे किंचि, पुट्टो वा नालियं वए ( उत्तराध्ययन, १।१४ ) 
“-बिना पूछे मत बोलो और पूछने पर झूठ मत बोलो । 
कस्मसच्चा हु पाणिणों ( उत्तराध्ययन, ७२० ) 
--किया हुआ कर्म कभी विफल नहीं होता । 
सब्वं सुचिण्णं सफल नराणां ( उत्तराध्ययन, १३।१० ) 
“-मनुष्य का कोई भो सत्‌ प्रयत्त विफल नहीं होता । 
आयाणहेउं अमिणिक्खमाहि ( उत्तराध्ययन, १३२० ) 
--ह#ुक्ति के लिए अभिनिष्क्रमण करो । 
कत्तार में अणुजाइ कम्मं ( उत्तराध्ययन, १३२३ ) 
--कर्म कर्ता के पीछे दौड़ता है । 
इद्द छोए निष्पिवासस्स नत्थि किंचि वि दुक्करं (उत्तराध्ययन, १९।१४) 
--उस के लिए कुछ भी दुःसाध्य नहीं है जिस की प्यास बुझ चुकी । 
न त॑ अरी कंठछेत्ता करेइ जं से करे अप्पणिया दुरप्पा 
( उत्तराध्ययन, २०४८ ) 
“+कष्ठ छेदने वाला शत्रु वैसा अनर्थ नहीं करता जैसा बिगड़ा हुआ 
आत्मा करता है। 
नेहपासा भयंकरा ( उत्तराध्ययन, २३।४३ ) 


“-+स्नेह का बन्धन बड़ा भयंकर होता है । 


«न त॑ तायन्ति दुस्सील ( उत्तराध्ययन, २७२८ ) 


--दुराचारी को कोई नहीं बचा सकता । 
काले काल समायरे ( दशबेकालिक, ५।२।४ ) 
--हँर काम ठीक समय पर करो। 


अतोत का अनावरण 


४२, 


४३. 


४४. 


४५. 


४६. 


४७. 


४८ 


४९. 


५०, 


५१, 


५२, 


ण रे हे 


५४, 


५५, 


बच मुर्त न घारए ( दशवैकालिक, ५१३९ ) 

--मल-मूत्र का वेग मत रोको । 

न य मोयणरिस गिद्धे ( दशनैकालिक, ८।२३ ) 
--जिद्दा-लोलुप मत बनो । 

ण य रुत्रेसु सं करे ( दशबैकालिक, ८।१९ ) 

--रूप में झंपा मत लो । | 

सुयलाभे न मज्जेजा ( दशवैकालिक, ८।३० ) 

--ज्ञान का गर्व मत करो । 

अणायार॑ परक्षस्म, नेव गूहे न निण्हवे ( दशवैकालिक, ८।३२ ) 
+- अपने पाप को मत छिपाओ । 

निईू च न बहुमजेजा ( दशबेकालिक, ८।७१ ) 

--नींद को बहुमान मत दो । 

बहुस्सुयं पजुवासेजा ( दशवैकालिक ८४३ ) 

--बहुश्रुत की उपासना करो । 

अपुच्छिओ न मासेज्या, मासमाणस्स अंतरा ( दशनैकालिक, ८।४६ ) 
-+बिना पूछे मत बोलो, बीच में मत बोलो । 

पिट्टिमं सं न खाएज्ना ( दशबेकालिक, ८४६ ) 

-+चुगली मत करो । 

वक्‍ककरे स पुज्णो ( दशवेकालिक, ९।३।३ ) 

--अनुशासन मानने वाला ही पृज्य होता हैं । 

अत्ताणं न सझुक्कसे ( दशबेकालिक, १०।१८ ) 

--अहंकार मत करो । 

चएज्ज देह न उ धम्मसासणं ( दशबेकाकिक चूकिका, १॥१७ ) 
-- शरीर को छोड़ दो पर घर्म को मत छोड़ो । 

असंकिलिट्ठेहिं सम॑ वसेज्ञा ( दशवैकालिक चूलिका, २९ ) 
--क्लेश न करने यालों के साथ रहो । 

संपिक्खए अष्पगमप्पएण ( दहावेकाछिक चूलिका, २१२ ) 
--आत्मा से आत्मा को देखो । 
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१३ 


5६. 


१९४७ 


७५८. 


जू२, 


६१. 


न्।क 


६२. 


सेयंवरो य आसंबरो य, बुद्धो य अहव अज्नो वा। 

सममाव मावि अप्पा, लहदेह मोक्‍्खं न संदेही | ( सम्वोध सत्तरी, २) 
--श्वेताम्बर हो या दिगम्बर, बौद्ध हो या अन्य कोई । जो सममावी 
है, वह मोक्ष था लेता है। 


- एहु धम्पु जो आचरहइ, बंमणु सुहुषि कोइ । 


सो सावड कि सावयदं, अण्णु कि सिरि मणि होह । 

( सावयधम्प्, दोहा ०५ ) 
--ज्नाह्मण या शूद्र कोई भी हो, जो समता-भर्म का आचरण करता है 
वही श्रावक्र है । श्रावक के सिर में कोई मणि थोड़े ही होता है ? 
रत्ता पिच्छंति गुणा, दोसा पिच्छंति जे विरज्जंति । 
मज्ञत्था पुण पुरिसा, दोसे वि गुणे त्रि पिच्छंति ॥ 
--रागी मनुष्य केवल गुण देखता है, दोषी मनुष्य केवल दोष देखता 
है, मध्यस्थ मनुष्य गुण भी देखता हैं और दोष भी देखता है | 
आणा जुत्तो संबं,, सेसो पुण अट्टिसंबाओ ( गच्छाचार ) 
--जो अनुशासनबद्ध है वह संघ है। जिस समूह में अनुशासन नहीं 
वह हड्डियों का ढाँचा है । 


« तिमिर हरा जइ दिद्ठि, जणस्स दीवेण णर्थि काइब्वं । 


तथ सोक्ख॑ सयमादा, विसयथा कि तत्थ कुछंति ॥ (प्रवचनसार, ६७) 
--दृष्टि यदि तम को हरने वाली है तो दीपक से क्या ? आत्मा स्वयं 
सुखमय है फिर विषयों से क्‍या ? 

छघुहिओ न चयइ मोए, चयइ जहा दुक्खिओत्ति अलिय मिणं। 
चिक्रणकम्मो छित्तो, न इमो न इमो परिच्चयइ । (उपदेशमाक्ता, १७२) 
--सुखी भोग नहीं छोड़ता । दुःखी भोग छोड़ता है, यह झूठी बात हैं । 
मोह से मूढ़ आदमी भोग नहीं छोड़ता, सुखी हो या दुःखी । 

सब्वओ वि नईओ, कमेण जह सायरम्मि निवर्डति । 

तह मगवई अहिंस, सब्बे धम्मा सम्मिकृति (सम्बोध सत्तरी ६) 
--सारी नदियाँ अन्ततः सागर में छीन होती हैं, वैसे हो सारे धर्म 
अहिसा में लीन होते हैं । 


अतीत का अनावरण 


६३, को सुखमाहि करड को अंचड, छोपु अछोपु करिवि को बंचड । 

हलसहि कलहु केण समाणड, जहिं कहिं जोवड तहिं अप्पाणउ 
(योगसार, ४०) 

--किस की समाधि करूँ ? किस की अर्चना करूं ? स्पृश्य और अस्पृश्य 
मान कर किस का परित्याग करूँ ? किस से मित्रता करूँ और किस से 
शत्र॒ता करूं ? जहाँ कहों देखता है वहाँ आत्मा ही आत्मा दिखाई देता है । 

६४, वरि हलिओ विहु अत्ता अनन्नभज्जो गुणेहि रहिओ वि । 
मा सगुणो बहुअज्जो जइराया चक्क वद्दीवि ॥| ( णाणपंचमी कहा ) 
--अनेक पत्नी वाले सबंगुण सम्पन्न चक्रवर्ती राजा की अपेक्षा गुण- 
विहोन एक पत्नी वाला किसान कहीं #ष्ठ है । 

६५. मरइ गुडेणं बिय तस्स विस॑ दिज्जए कि व ( णाणपंच्रमो कहा ) 
“जजों गुड़ देने से मर सकता हैं उसे विष देने की क्या आवश्यकता हैं ? 

६६. न हु पहि पक्का बोरी छुट्टट छोयाण जा खज्जा ( णाणपंचमी कहा ) 
--यदि रास्ते में पके हुए बेर दिखाई दें तो उन्हें कौन छोड़ देगा ? 

६७, हृस्थट्धियं कंकणयं को मण जोएह आरिसए ( णाणपंचमी कहा ) 
--हाथ कंगन को आरसी क्‍या ? 

६८. आसा रक्खई जीय॑ सुट्ढठु वि दुहियाण सत्थ संसारे । (णाणपंचमी कहा) 
होइ निरासण जओ तक्खणमित्तेण मरणं पि ॥ 
--आशा ही दुःख में सहारा हे, निराश आदमी मर जाता है । 

६९, सोरच्म गुणेण छेय-छरिसणाइणि चंदर्ण रूह । 
शाग-गुणेणं पावइ खंडण-कढ़णाईं मंजिद्ठा ॥ (कुमारपाल प्रतियोध) 
--देखिए, सुगन्धि के कारण लोग चन्दन को काट कर घिसते हैं और 
रंग के कारण मजीठ के टुकड़े कर पानी में उबालते हैं । 

७०, कि पढिएणं॑ ? बुद्धीए कि ? व कि तस्स गुण समूहेण ९ 
जो पियरविदत्तथर्ण मुंजइ अज्जणसमत्थो वि ॥ (प्राकृत कथा संग्रह) 
--पढ़ने से क्या लाभ ? बुद्धि से क्‍या प्रयोजन ? गुणों से क्या तात्पर्य ? 
यदि कोई धनोपार्जन में समर्थ होते हुए भी अपने पिता के द्वारा 
अजित घन का उपभोग करता है । 


जैन-साहित्य में सूक्तियाँ ब्ष्ण 


७१. न हि गेहम्मि पछित्ते अब खणिड तरइ कोह६ ( सव सावना ) 
--घधर में आग रगने पर क्‍या कोई कुआ खोद सकता हैं ? 
७२. पुरातनेर्या नियता व्यवस्थिति- 
स्तथैव सा कि परिचिन्त्य सेत्स्यति । 
तश्रेति वकतुं सतरूढ़गौरचा- 
दृहं न जात: प्रथयन्तु विद्विष: ॥ ( द्वात्रिशिका-सिद्धसेन दिवाकर ) 
--पुराने लोगों ने जो व्यवस्था की है वह वेसे ही ठीक हैं। उस के 
बारे में कया सोचना है--इस प्रकार मृत भौरव के गोत में अपना 
स्वर मिलाने के लिए मैं नहीं जन्मा हूँ। मेरे शत्रु बढ़ते हैं तो भले बढ़ें। 
७३, आग्रही बत निनीषति युक्ति, तन्न यन्न मतिरस्य निविश | 
पक्षपातरहितस्य तु युक्तियत्र तत्र सतिरेति निवेशम्‌ ॥ 
--आग्रही व्यक्ति वहाँ युक्ति खोजता है, जहाँ उस की बुद्धि रमी हुई 
है । तटस्थ व्यक्ति की बुद्धि वहाँ रमण करती हैं, जहाँ युक्ति है । 
७४. ग्रामान्तरोपगतयोरेका मिषसंगजातमत्सरयो: । 
स्थात्‌ सख्यमपि शुनोर्भ्रान्नोरपि वादिनोन स्थात्‌ ॥ 
( बादद्वान्रिशिका ) 


-भिन्‍न-भिन्‍्न गाँवों से आये तथा एक मांस के टुकड़े के लिए परस्पर 
झगड़ते कुत्तों में सोहार्द होना सम्भव है पर वाद में लगे हुए सगे 
भाइयों में सोहार्द होना सम्भव नहीं । 

भरे यथा रोहति भूरिरावा, 

निरस्यमाने र्रणास्तथासन्‌ । 

सदैव सर्वांगबहिमुखानां, 

हिताहितज्ञानपराड-मुखत्वम्‌ ॥ ( पद्सानन्द महाक्राब्य, १७।१३३ ) 


७५, 


न 


--ऊँट पर भार लद॒ता है तब बह आक्रन्द करता है और भार उत- 
रता है तब भो वह आक्रन्द करता है। जिस का मुँह सब अंगों से 
बाहर होता है उसे हित या अहित का भान नहीं होता । 


१९६ अतीत का अनावरण 


७६, नहि अधघ कुस्कुठ्या: पच्यते अधप्रसवायकढ्पते (विशेषावश्यक भाष्य 
कृति, पत्र ३७० ) 
--यह नहीं हो सकता कि मुर्गी का आधा भाग पक छे और आधा 
अण्डे देने के लिए छोड़ दे । 
७७, पश्षपातों न में दौरे, न द्वेषः कपिलादिषु । 
युक्तिमद्‌ बचन॑ यस्य, तस्य कार्य: परिग्रहः ॥। 
--महावीर के प्रति मेरा पक्षपात नहीं है, कपिल आदि के प्रति मेरा 
देष नहीं है, जिस का बचन युक्ति-युक्त है, उस का ग्रहण किया जाये । 
७८, सवतात्‌ तटिनीश्वरोन्तरा, विषमो5स्तु क्षितिरूच्चयोन्तरा । 
सरिद॒स्तु जलाधिकान्तरा, पिशुनो मास्तु किलान्तरावयो: ॥। 
( भरत बाहुबलिमहाकाब्य ) 
“--हमारे बीच में समुद्र, पहाड़ और जल से परिपूर्ण नदियाँ भछे हों 
पर कोई चुगल न हो । 
७९, नाइवो न च खरः किन्तूमयान्‌ शोइततर:। (त्रिषष्टिशलाका पुरुष-चरित्न) 
-+यह न घोड़ा हैं और न गधा, किन्तु खच्चर है । 
८०. कोपः प्रणामान्त हृहोत्तमानाम्‌ ( सरत बाहुबलि काव्य ) 
--उत्तम व्यक्ति का क्रोध प्रणाम करने पर शास्त हो जाता है । 
८१, सिंहस्पेव केवल पौरुषावलम्बिन: न चिरं कुशलम्‌ | ( नोतिवाक्या- 
सत, ५२६ ) 
--जो कोरे पराक्रम में भरोसा करता है उस का भविष्य सुरक्षित 
नहीं है । 
<२, विश्वस्तै: सह व्यवहारः वणिजां निधि: (नीतिवाक्यास्टूत, ७।४१) 
--विश्वस्त व्यक्तियों के साथ व्यवहार करना व्यापारी के लिए 
निधि है । 
<३. अप्रियमौषध पीयते ( नोतिवाक्यार्त ८ २७५ ) 
--ओऔषध की कड़वी घूँट भी पी जाती है । 
८४. अहिदृष्टस्वागुंलिरपि चिछचते । 
साप-काटी हुई अपनी उंगली भी काटी जाती है । 
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१९८ 


८५. 


८६५ 


८७. 


८८. 


८९. 


९०. 


१९११. 


९२. 


९३. 


९४, 


स्वामिनो5घिष्ठितो मेषो5पि लिंहायते ( नीतिवाक्यासत, १०४८ ) 
--स्वामी-द्वारा अधिष्ठित मेढ़ा भी सिंह बन जाता है । 
कालातिक्रमात्‌ नखच्छेद्ममपि काय मवति कुठारच्छेद्यमच्छेय्य॑ वा । 
( नीतिवाक्याझूत, १०६४ 3) 
--काले का अतिक्रमण करने से नख-च्छेच्कार्य कुटरच्छेद्य बन जाता 
है या अच्छेद्य हो जाता है । 
खादनलेलायां कः कस्थ न सहाय: ? ( नीतिवाक्यासत, १०८६ ) 
--खाने के समय कौन किस का सहायक नहीं होता ? 
स्थाल्थेब चेद्‌ मक्तमशनाति ततः कुतो मोक्तुभु क्तिः ? 
( नोतिवाक्याम्गत, १०।३०६ ) 
--थाली हो यदि भोजन को खा जाये तो खाने वाला कया खाये ? 
परस्मे ममंकथनम्‌ आत्मविक्रय एवं ( नीतित्राक्यास्त, १०१३७ ) 
--दूसरे को मर्म कहना अपने-आप को बेचना हैं । 
नाल्‍पं सहद्वा कायमुपायज्स्थ ( नीतिवाक्यास्ट्त, १०१५० ) 
--जो उपाय जानता है उस के लिए यह प्रश्न नहों होता कि काम 
छोटा है या बड़ा । 
यस्य हस्ते द्वव्यं स जयति ( नीतिवाक्यासृत, २१॥७ ) 
--जिस के हाथ में धन है वह जीतता हैं। 
को नाम सुचेताः स्वपुडड चौर्यात्‌ खादेत्‌ ? ( नीतिवाक्यास्ृत, 
२२।२३) 
--ऐसा कौन होगा, जो अपने गुड़ को चोरी से खाये ? 
तत्‌ कि मरौजन्य ? यत्र परोक्षे पिछुनमावः । ( नीतिवाक्याम्त, 
२७॥२०) 
--वह क्या सौजन्य है जहाँ परोक्ष में चुगली हो । 
न दारिद्रयात्‌ परं लाघवकारणम्रस्ति ( नीतिवाक्याम््त, २७।४८ ) 
--दरिद्रता से बढ़ कर कोई लघुता का हेतु नहीं है । 


श्रतीत का अनावरण 





बृहत्तर मारत के दक्षिणा्थ और उत्तरार्ध 
की विमाजक रेखा-बियडू पर्वत! 


किसी समय मेरी ऐसी धारणा थी और आज भी अनेक जैन लोगों की है कि . 
आगमसोक्त 'भरतवर्ष” उपलष्त्र भूखण्ड से बहुत बड़ा है। उसे दो भागों में विभक्त 
करने वाला वेताढ्य पर्वत वत्तमान दुनिया में प्राप्त नहीं है। अविभक्त हिन्दुस्तान 
(ई० स० १९४६ तक का हिन्दुस्तान ) भरतवर्ष के छह खण्डों में से एक 
खण्ड है, जिस का नाम हैं आर्य-खण्ड' । 

एक दिन में विविध तोर्थकल्प ( बि० १४ शतक ) पढ़ रहा था। उस में 
सम्नाट्‌ सम्प्रति (ई० पू० २३२ से १९० ) का एक विशेषण मिला--त्रिखण्ड- 
भरताधिप:'--तदवबंशें तु बिन्दुसारोड्शोकश्री: कुणालस्तत्सूनुस्त्रिखण्डभरताधिप: 
परमाहंतोण्ताय॑देशेष्वपि प्रवर्तितश्षमणविहारः सम्प्रति महाराजइ्चाभवतत्‌' ।” मेरे 
मन में एक जिज्ञासा उत्पन्न हुई और में ने इस विषय के अनेक ग्रन्थ पढ़े तो इस 
अभिमत का सरम्स्थन मिला । 

आचार्य हेमचन्द्र के अनुसार सम्राट्‌ सम्प्रति ने अर्ध-मरत पर अपना प्रभुत्व 
स्थापित किया था---“क्रमेण साधयामास, भरतार्ध सदक्षिणम्‌” ( परिशिष्ट पर्व 
९५४ )। अर्धभरत का अर्थ होता है तोन खण्ड । जम्बूद्ीप प्रज्ञषप्ति के अनुसार 
भरतवर्ष के दो विभाग हँ--दक्षिण भरत और उत्तर भरत । इन का विभाग 
“वेयडढ पर्वत' के द्वारा होता है । इन दोनों में तीन-तीन खण्ड है । सम्राट 
सम्प्रति ने दक्षिण भरत के तीन खण्डों पर अपना आधिपत्य स्थापित किया था। 


१. विविध तीर्थ कल्प, पृ० ६६ 
३. जम्बुद्वीप प्रज्ञप्ति, १११ 
३. वही, १११ 


जहर मारत के दक्षिणाध और उत्तराध''* १९९ 


आचार्य हेमचन्द्र ने यहू लिख कर-- सम्राट्‌ सम्प्रति के वेताइ्य तक 
त्रिखण्डभरतवर्ष को जिनायतनों से मण्डित कर दिया --उस के त्रिखण्डाधिपति 
होने को दोहरी पृष्टि की है-- 
“आवंताढयं प्रतापाद्थ/ स चकाराविकारधीः । 
त्रिखण्ड भरतक्षेत्र. जिनायतनमण्डितम्‌ ॥”/ 
( परिशिष्ट पर्व, ११६५ ) 
इन सन्दर्भों के अध्ययत के पश्चात्‌ में इस निष्कर्ष पर पहुँचा कि मध्य- 
कालीन जैन आचार्यों को दृष्टि में भरतवर्ष के तीन खण्ड अविभक्त हिन्दुस्तान में 
रहे हैं। वंताढ्य उस का सीमा पर्वत तथा गंगा और सिन्धु का मध्यवर्ती भाग 
हो 'आर्यतण्ड' रहा है । 
सम्प्रति का राज्य-विस्तार 


हिन्दुस्तान में मौर्य साम्राज्य की आधारशिला चन्द्रगुप्त मौर्य (ई० पू० 
३१७ ) ने रखी थी। उस ने प्रायः सम्पूर्ण भारत पर शासन किया था। 
सिकन्दर के सेनापति सिल्युकस ने सम्राट चन्द्रगुत्त से सन्धि की तब अफ़गानिस्तान 
और कन्दहार भी उसे समर्पित किया था । 


निशीथ भाष्य में मौर्यबंश की समृद्धि को तुलना 'जो' से की गयो है। 
चन्द्रगुप्त से बिन्दुसार, बिन्दुसार से अशोकश्नी और अशोकश्नी से सम्प्रति की 
राज्य-सीमा अधिक विस्तृत थी। सम्प्रति के पश्चात्‌ राज्य-सीमा कम होने लगी । 
सम्प्रति को 'जौ' का मध्य माना गया है. । बौद्ध साहित्य में अशोक को जम्बू- 
द्वीप का ईश्वर कहा गया हैं! । बौद्धों की भाषा में जम्बूद्वीप का अर्थ भारतवर्ष 
हैं । सम्प्रति का राज्य अशोक से कुछ विस्तृत हुआ था, इसी लिए आचार्य 
हेमचन्द्र ने उस के राज्य-विस्तार को सोमा वेताढ्य तक बतलायी है । 


१, 'अद्धभरहमज्मिल्लतिभागे गंगसिधुमज्कम्मि एत्थ बहुभज्मदेसे ।' 


-आवश्यक नियुक्ति, पत्र १४८ 
२. निशीय भाष्य, गाथा (७४७ 


३. विशुद्धिमरग दीपिका, भाग २, पृ० ६८ 
४. बुद्धकालीन भारतीय भूगोल, पृ० ६४, फुट नोट १ 


२०० अतीत का अनावरण 


वेयड्ढ पर्वत 

आज वेयड्ढ ( बेताडथ ) ताम का कोई पर्वत नहीं है। उस को अवस्थिति 
सत्सम्बन्धी सांकेतिक विवरणों से हो जानी जा सकती है । 

जम्बूद्ीप प्रज्ञप्ति में वेताढ्ध के लिए 'वेयड्ढ” दाब्द का प्रयोग हुआ है । 
इस का संस्कृत रूप बंताढ्य किया गया है। किन्तु जम्बुद्वीप प्रशप्ति में प्राप्त 
निरुक्त के सन्दर्भ में बंताढय शब्द अर्थ-हीन लगता है। 

बवेयड्ढ पर्वत भारतवर्ष को दो भागों में विभक्त करता है--दक्षिण भारत 
और उत्तर भारत--इस लिए उसे वेयड्ढ कहा गया है" । 

इस में दो शब्द 'वे” और 'अड्ढ'--संस्कृत रूप 'द्वि और 'अर्ध--हैं। ग्ह 
गुण-निष्पन्न नाम है । इस पर्वत का लोक-प्रचलित नाम क्या था, उस की जान- 
कारी प्राप्त नहीं है । 

जम्बूद्वीप प्रज्ञप्ति के अनुसार वेयडूढ' की अवस्थिति उत्तर भरत के दक्षिण 
में, दक्षिण भरत के उत्तर में, पूर्वी समुद्र के पश्चिम में तथा पश्चिमी समुद्र के 
पूर्व में है। । वह पूर्व-पश्चिम में आयत और उत्तर-दक्षिण में विस्तीर्ण है. । 

भारत की उत्तरी सीमा हिमालय है। उस की पश्चिमी श्यृंखला दक्षिण- 
पश्चिम की ओर चलो गयी हैं । वह भारत की पश्चिमोत्तर सीमा है । उस सीमा 
के पार अफ़गानिस्तान और बलचिस्तान हैं। वह दक्षिण की ओर झुक कर 
पूर्वोत्तर सीमा बनाता है। उस के पार चीन, हिन्दचीन और ध्याम आदि देश हैं । 

हिमालय श्यंखला का वर्तमान विवरण यह है--“उत्तरो पहाड़ भारत की 
उत्तरी सोमा में पश्चिम से पूर्व की ओर १५०० मील को लम्बाई में एक तलवार 
के आकार में फैले हैं। इन की चौड़ाई १५० से २०० मील है। इन की औसत 
ऊँचाई बीस हज़ार फुट है। ये पर्वत वास्तव में उस विश्ञाल पर्वत-प्रणाली के, 
जिसे पामीर की गाँठ कहते हैं, भाग हैं, जो मध्य एशिया से मध्य युरंप तक 
फैली हैं। इसी श्रेणी के दक्षिणी-पूर्वी भाग हिमालय पर्वत कहलाते हैं। इन 
पर्वतों ने भारत को समः्त एशिया से प्रायः बिलकुल अलग कर दिया है । 

६. जम्बुद्वीप प्रज्ञप्ति १२ 


२ वही, शश्२ 
8. वही, ११२ 


खहस्तर मारत के दक्षिणा्थ और उप्तराध १०१३ 


ये पर्वत कई पर्वत-श्रेणियों से मिल कर बने हैं, जो एक-दूसरे के समानान्तर 
फैली हुई हैं। मुख्य हिमालय पव॑त तोन पर्वत-श्रेणियों से बने हैं । 


१. महा हिमालय 

यह सब से उत्तर की श्रेणो है। यह सिन्धु नदी के मोड़ के पास से ब्रह्मापृत्र 
नदी के मोड़ तक १५०० मील तक एक टेढ़ी रेखा को भाँति फैली हुई हैं। 
इस की चौड़ाई १५ मील और औसत ऊँचाई बीस हजार फ़्ट है। केवल इसो 
पर्वत श्रेणी में चालीस ऐसी ज्ञात चोटियाँ हैं, जिन को ऊँचाई २४ हज़ार फ़ीट 
और २७३ ऐसी ज्ञात चोटियाँ हैं, जिन की ऊंचाई बीस हज़ार फ़ीट से अधिक 
है । हमारे देश की सब से ऊँची-ऊंची चोटियाँ इसी भाग में हैं। मुख्य चोटियाँ 
ये हैं--माउण्ट एवरेस्ट या गोरोशंकर (२९१४१ फ़ीट), नन्दा देवो ( २५६६१ 
फ़ोट), घौलागिरि ( २६७९५ फ़ीट ), कंचनजंगा ( २७८१५ फ़ीट ), नंगा पर्वत 
(२६१८२ फ़ीट) और गोसाईधान (२६३०५ फ़ोट) | ये सभो चोटियाँ वर्ष में 
अधिकांश समय बर्फ़ से ढेंकी रहतो हैं। इस श्रेणी का ढाल सीधा होने के कारण 
इस में चौड़ी घाटियाँ बहुत कम पायी जाती हैं । 


२, लघु हिमालय 

यह श्रेणी उत्तर श्रेणी के दक्षिण में उसो के समानान्तर फैलो हुई हैं। यह 
५०-६० मील चौड़ो है। इस श्रेणी की औसत ऊँचाई, छह से बारह हजार फ़ोट 
है । भारत के प्रसिद्ध पहाड़ी स्थान--शिमला, मसूरो, नैनोताल, दार्जिलिंग आदि 
इसी श्रेणी के निचले भागों पर हैं । 


३, उप हिमालय 

यह पर्वत-श्रेणी उपयुक्त दोनों श्रेणियों के दक्षिण में हैं। इस को रूघु 
हिमालय से अरलूग करने वाली घाटियों को पश्चिम 'दून! (0007) और पूर्व में 
द्वार! (20०78) कहते हैं। आजकल इस सम्पूर्ण श्रेणी को 'शिवालिक' कहते हैं । 
इस की चौड़ाई पाँच से तीस मोल और औसत ऊँचाई चार हज़ार फ़ीट के 
लगभग है। बड़े मंदान की भाँति यह श्रेणी भी मिट्टी, बालू और कंकड़ की 
बनी है । 


२०२ अतीत का अनावरण 


बाहरी श्रेणियाँ 


उत्तर में हिमालय के प्रमुख सिलसिले से तोन समातास्तर श्रेणियाँ कश्मीर 
से निकलती हैं, उन्हें हिमालय की बाहरी श्रेणियाँ कहा जा सकता है! इन के 
नाम जाइकर, लद्ाख और कैलाश हैं। इन में कुछ ऊँची चोटियाँ भी हैं, जिन में 
जाइकर परत को कामेत चोटी (२५४४७ फ़ीट) मुख्य है। पामोर के पठार से 
कराकोरम पर्वत भी निकले हैं | ये अधिक ऊँचे हैं किन्तु लम्बे कम हैं । 


हिमालय की श्रेणियाँ 

१. पश्चिमी श्रेणिशौँ--इन में हिन्दुकुश, सुलेमान और कर्थार आदि 
शामिल हैं । जो अब पाकिस्तान की पश्चिमी सीमा बनाती हैं । 

२. उत्तरी-पूर्वी श्रेणियाँ--ये श्रेणियाँ हिमालय के पूर्वी भाग से निकल कर 
आसाम में फँलो हैं। इन में गारो, लुसाई, पटकोई, जयन्तिया, नागा आदि मुख्य 
हैं । इन्हीं पहाड़ियों को ब्रह्मा में अराकान योमा कहते हैं ।" 

म्बूद्रीप प्रज्ञत्ति के विवरण से हिमालय के वत्तमान विवरण की तुलना करने 
पर ज्ञात होता है कि पदिचमोत्तर सीमावर्ती हिमालय-छूंवला (हिन्दूकुश, सुलेमान 
आदि) “ेयड्ढ' पर्वत है । उस के दक्षिण-पूर्व में बृहत्तर भारत के तीन खण्ड 
(अविभक्त हिन्दुस्तान) हैं और शेष तीन खण्ड उत्तर-पश्चिम व उत्तरपू्व में हैं । 


वसुदेवहिण्डी से ज्ञात होता हैं कि 'वेयडढ' का पूर्वोत्तर अंचल 'अराकान 
पर्वत माला है। इस के साक्ष्य में चाहदत्त का यात्रा-पथ उद्धृत किया जा सकता 
है। वह सिन्धु सागर ( प्राचीन बबंर के बन्दरगाह ) से उत्तर-पूर्व में जाता 
है । काशगर के हुण और खस तथा चीन को पार कर वह वेयड्ढ के पास 
'शंकुपथ' से चलता है। फिर टंकण देश होता हुआ वह 'वेयडढ' के पार्श्ववर्ती 
प्रदेश--सुवर्णभूमि ( वर्मा ) में आता है। इस यात्रा-पथ में सुबर्णभूमि को 
वेयडढ-पाद का समीपवर्ती कहा गया हे--'वेयड्ड-पायसमीचे सुवण्णभूमि- 
भागम्म--। इस से अराकान पर्वत-माला का वेयडढ होना प्रमाणित होता है । 


१. सी० मारमो रिया : भारतशूमि, पृ० ४- 
२. बसुदेबहिण्डी, पृ० १४८, १४६ 
३. वही, एृ० १४६ 


जृहत्तर मारत के दक्षिणाघ और उत्तराध" १०३ 


बेमड्ढ हिमालय-शुंखला के साथ सम्बद्ध है, इस की पुष्टि के लिए जम्बूदीप 
प्रज्ञप्ति तथा वसुदेवहिण्डी आदि में अनेक साक्ष्य मिलते हैं । 
जम्बूद्दीप प्रञ्धप्ति के अनुसार उत्तर वेयडढ सिन्धु नदी से परवर्ती है। भरत 
अक्रबर्ती के सैनानो सुषेण ने सिन्धु पार कर उत्तर वेयड्ढ की पाश्व॑वर्ती म्लेल्छ 
जातियों को जीता था ।* वेयड्ढ को सिन्धु के दक्षिणी निष्कुट (रूण्ड) से उत्तर में 
कहा गया हैं । 
बसुदेव हिण्डी में अष्टापद को भी 'वेयड्ढ' के पाद से सम्बद्ध बतलाया गया 
है---वेयड्डपादसम्बद्ध अद्ुनोयणूसियंधरमट्ठावयं-- ।” अष्टापद कैलाश का ही 
एक नाम है। यह हिमालय-प्यंंखलछा का हो एक पर्वत हैं। गंगा उस के पाइव 
से बही है । 
गंगा और सिन्धु वेयडढ को भेद कर स्थरू-भाग में प्रवाहित होती हैं । उन 
के सामीप्य का उल्लेख जम्बूद्ोपप्रज्ञप्तिर और विविधतीर्थकल्प में मिलता है । 
इन सभी साक्ष्यों से वेयड्ढ का पूर्वोत्तर अंचल अराकान पर्वत-माला और पश्चि- 
मोत्तर अंचल हिन्दूुकुश पर्वत-श्रेणी हैं। यही “वेयड्ढ पर्वत” बुहत्तर भारत को 
विभाजन-रेखा है । 
बृहत्तर भारत 
हिन्दुस्तान का पुराना नाम भरतवर्ष है। इस भूखण्ड का नाम भरतवर्ष 
भरत चक्रवर्ती के नाम से हुआ हैं। इस की पुष्टि जेन-साहित्य और पुराण- 
साहित्य से होती है । भरतवर्ष का 'हिन्दु' नाम ईसवी पूर्व ४०० के लगभग हुआ 
प्रतीत होता है । यह ताम सिन्धु से परवर्ती देशों में प्रचलित था । आर्य कालकऋ 
(ई० प्‌० दूसरी शताब्दी) ने पारसकुल में शाही लोगों से बातचीत करते हुए 
“हिन्दुग देश” का प्रयोग किया था--एहि हिन्दुगदेसं वच्चामो ।/ किन्तु इस 
देश की मुख्य संज्ञा भरत या भारत ही थी । 
स्ि १. 'उत्त रवेमड हु संसियायों मेच्छूजाई ।--जम्बूद्वीप प्रज्ञप्ति, ३४२ 
'बेताढ्य उत्तरस्यां दिशि बतते ।'--बहो, ३४२, वृत्ति-- 
६, घह्ुदेवहिण्डी, पृ० ३०६ 
४, जम्बूद्वीप प्रज्ञप्ति, २३६ 


&. विविध तीथ कल्प, पृ०४० 
६. निशीथ चूणि, भाग ३, पृ० ६६ 
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काल को प्ररूम्ब अवधि में भरतवर्ष को सोमाओं में अनेक परिवर्तन हुए हैं। 
उस को वर्तमान सीमा आदिकालीन सीमा से बहुत छोटो है। मध्यकालीन 
इतिद्वास में भो वह सोमा प्राप्त नहों है, जो आदिकाल में थी। भरत ने जिस 
भूखण्ड पर शासन किया था, वह भरतवर्ष है। उप्त की सीमा इस परिभाषा से 
ज्ञात होती है-- हिमालय तथा पूर्वी, पश्चिमो और दक्षिणी समुद्र का मध्यवर्ती 
भखण्ड भरतवर्ष है। गंगा-सिन्धु और विजयार्घ (वेयडढ) के द्वारा उस के छह 
खण्ड हुए हैं। उस का आकार घनुष जैसा है।” | 

“बह लघु हिमालय के दक्षिण में, समुद्र के दक्षिणी अंचल से उत्तर में, पूर्वी 
अंचल के पश्चिम में तथा पश्चिमी अंचल के पूर्व में है। वह पूर्व-पश्चिम में आयत 
तथा उत्तर-दक्षिण में विस्तीर्ण है ।”” 

अविभकत हिन्दुस्तान को परिभाषा निम्न शब्दों में मिलती है--"एशिया 
महादेश के दक्षिण की ओर हिन्द महासागर में घुसे हुए त्रिभुजाकार प्रायद्वीप को 
भारतवर्ष कहते है । ” 

प्राचीन साहित्य के सन्दर्भ में देखने पर यह स्पष्ट ज्ञात होगा कि अविभकत 
हिन्दुस्तान की परिभाषा भरतवर्ष ( बृहत्तर भारत ) के दक्षिणार्ध की परिभाषा 
है । दक्षिणार्ध भरत को 'गिरि-सागर मर्यादक' कहा गया है। इस के उत्तर में 
वेयड्छ” पर्वत है। वह समुद्र के दक्षिणी अंचल के उत्तर में, पूर्वी अंचल के 
पश्चिम में तथा पश्चिमी अंचल के पूर्व में है ।* 

बृहत्तर भारत का उत्तरार्ध लघु हिमालय के दक्षिण में और वेयड्ढ के उत्तर 
में है । वह पूर्वी समुद्र के पश्चिम में तथा पश्चिमी समुद्र के पूर्व में है । 

बृहत्तर भारत के उत्तरार्ध में कौन-कौन से देश थे, इस का पूरा विवरण प्राप्त 
नहों है । किन्तु भरत-विजय के प्रसंग में कुछ देशों के नाम मिलते हैं। जैसे-- 

सिहल, बर्बर ( बेबीलोनिया ), अंगलोय, बलायालोय ( बलख ), यवनद्वीप,. 
(६. तक्त्वाथ, श्रुतसागरोय वृत्ति, ३१० 
२३. जम्बूद्वीप प्रज्ञप्ति, १११ 
३. बी० एन० मे/रोत्रा : भ्रगोल, पृ० ६ 


४. जम्बूद्वीप प्रज्ञप्ति, १११ 
४. बही, ११६ 
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आरबक ( अरब प्रदेश ), रोमक, अलसण्ड ( अल्लसन्द-सिकन्दरिया ), पिक्खुर, 
कालमुख और योन (यूनान ), उत्तर वेयडूढ के पाश्व॑वर्तों देश, सिन्धु नदी 
का पश्चिमी भाग! तथा आपात नामक किरात--उत्तर भरत की दृष्टि से 
ये नाम बहुत अपर्यात्त हैं। किन्तु इस सूची से हम इस निष्कर्ष तक पहुँच जाते हैं 
कि प्राग-ऐतिहासिक-काल में भारतवर्ष का क्षेत्रफल अविभकत हिन्दुस्तान से लग- 
भग दुगुना था। पृथक-तृथक राज्यों के होने पर भी क्षेत्रीय-अखण्डता अबाधित 
थी । आज भारतवर्ष की सीमा दक्षिणार्थ से भी कम हो चुकी है । 

इतिहास-काल में भारत की पूर्वोत्तर तथा परिचिमोत्तर सीमा के पार भारतीय 
सभ्यता, संस्क्ृति और सत्ता के साक्ष्य मिलते हैं, वे प्राग-ऐतिहासिक-काल के 
अवशेष हो सकते हैं । 

वर्तमान की यह स्वीकृति है कि मौर्य और गुप्त साम्राज्य-काल में अफ़गा- 
निस्तान और गान्धार ( कन्दहार और ईरान का पूर्वी भाग ) भारत से सम्बद्ध 
थे। बर्मा, लंका, मलाया, स्याम, कम्बोडिया, अनाम, जवा, बाली, कोनियो से 
सुदूर पूर्व के देश भी भारत से सम्बद्ध थे | पूर्वी तुकिस्तान ( काशगर से चीन 
की सीमा तक ) के दक्षिणी प्रदेश--शौलदेश ( काशगर ), चोक्कुक ( यारकन्द ), 
खोतम्न ( खोतान ), चलन्द ( शानशान ) तथा उत्तरी प्रदेश--कुचि ( कचार ) 
और अग्तिदेश ( कराशहर ) आदि थे। इन में खोतम्न और कुचि भारत से 
सम्बद्ध थे । 

यह इतिहास-कालीन सम्बद्ध सम्पता संस्कृति और सत्ता के माध्यम से हुई 
है । किन्तु इस काल में क्षेत्रीय अखण्डता की भावना नहीं रही है। प्राग-ऐति- 
'हासिक-काल में सम्यता आदि की पृथकता होने पर भो क्षेत्रीय अखण्डता की 
भावना रही है। इसी अर्थ में प्राय ऐतिहासिक भरतवर्ष की सीमा अविभकत 
हिन्दुस्तान से दूनी थी और उस के दक्षिणार्ध ओर उत्तरार्ध की विभाजक रेखा 
वेयड्ढ पंत था । 


१. जम्बूद्वीप प्रश्प्ति ३५२ 
२. वही, ३११६ 
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हम तीन अक्षरों के विश्व में रह रहे हैं। एक लब्ध्यक्षर है, जो हमारी चेतना 
का हो एक परिणाम है, जिस से हमें वर्ण-ज्ञान होता है। एक व्यंजनाक्षर है जो 
जीव और पुदगल का संयुक्त परिणाम है। यही हमारा उच्चारणात्मक वर्ण है । 
एक संज्ञाक्षर है। भाषा तभी होती है, जब वह भाष्यमाणा होती है। भाषिता 
भाषा नहीं होती । भाषिष्यमाणा भी भाषा नहीं होती । वह अभाषा होती है । 
यही हमारा वर्ण-संस्थान है, लिपि है। पहले वर्ण का विज्ञान होता है फिर उस 
का उच्चारण और फिर उस का अंकन । किसी भी भाषा के लिए तीन 
पर्याप्तियाँ अपेक्षित हैं । हिन्दी एक भाषा हैं । जो भाषा है वह अपनी प्रकृति का 
अपवाद कंसे हो सकती हैं ? हिन्दी का अपना अंकन भी है, उच्चारण भी हैं और 
ज्ञान भी है । इस अपेक्षा से वह पर्याप्त हैं। किन्तु उस की पर्याप्तियाँ सद्यस्क हैं, 
इस लिए वह अपर्यात्त भी है। जसे क्रियमाण को कृत कहा जा सकता है, वैसे 
कृत को भी क्रियमाण कहा जा सकता है। हिन्दी आज उदीयमान है इस लिए 
वह बहुचचित है । जितनी चचित हैं, उतनी अधित नहीं । इस लिए नहीं कि 
उसे अभी विकास पाना है। निर्माण और विकास फिर निर्माण और विकास--- 
इस गति से जो चलता हैं वही विकास का वरण कर सकता है। हिन्दी के 
निर्माण का उपादान बहुल मात्रा में काव्य-साहित्य है। काव्य-साहित्य भाषा के 
निर्माण की सुदृढ़ ईंट है पर वह एक है। काव्य-साहित्य भाषा के विकास को 
सफल परिणति है पर बह अपूर्ण है। निर्माण तभी सम्भव है जब ईटें अनेक हों । 
विकास तभी आकार पाता है, जब परिणतियाँ विविध हों । निर्माण और विकास 
का एक चक्र पूर्ण हुआ है अब दूसरे चक्र में फिर वही क्रम अपेक्षित है। हिन्दी 
इस लिए कहीं-कहीं उपेक्षित होती हे कि वह अपर्याप्त है। उस के अंग्ोपांग 
अपूर्ण हैं। ज्ञान-विज्ञान की विभिन्‍न शाखाओं की अभिव्यक्ति के लिए उस में 
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दाब्द-सामग्री का चयन अविकल नहीं है । यह विरोध उस की गति का यूचक है । 
कुछ लोग इस सिद्धि के प्रयत्न में हैं कि वह सांगोपांग है। यह समर्थन गतिसूचक 
तहीं है। यह मात कर चलता चाहिए कि उस में सांगोपांग विक्रास की बहता 
है। उपादान विकल नहीं है पर अभी निमित्तों का साकल्य भो नहीं हैं। इन 
चालीस पचास वर्षों में हिन्दों का जो विक्रास हुआ है, वह बहुमुखी हुआ है, 
शतमुखो नहीं । जो शोध-प्रबन्ध लिखे गये हैं वे अधिक्रांशत: काव्य साहित्य की 
परिधि में लिखे गये हैं । दर्शन, धर्म, संस्कृति व इतिहास के विषय में लिखे गये 
हैं । एक विषय के परिपाश्व में अनेक लिखे गये हैं। अब जब हब्द-सम्पदा की 
अभिवुद्धि का प्रइन प्रधान बना है तब दब्द-चयत का कार्य आगे बढ़ा है। इस 
दिशा में जो परिवर्तन हुआ है, वह हमारी मान्यता में अपूर्ण है । 

शब्द-संकलन कर्त्ताओं ने प्राचीन साहित्य का मन्यत किया है, पर यथेष्ट 
नहीं । जेन-साहित्य का स्पर्श लगभग नहीं किया है। यदि ऐसा किया जाता तो 
वैजानिक शब्द-संग्रह की बहुत सारी समस्याएं सहज ही समाहित हो जातीं । 
दूसरी अपूर्णता इस दिशा में है कि हिन्दी में न कोई निरुक्तकार हैं और न कोई 
निरुक्‍त की प्रक्रिया ही हैं । इन के अभाव में यौगिक शब्दों का ऐसा कलेबर बना 
है जो बहुत बार उपहास की सामग्री बत जाता है। नव-निर्माण ही जब करना 
है तो केवल यौगिक शब्दों की घटना क्‍यों ? क्‍या आज शब्दों में व्युत्पनन होने 
की क्षमता नहों है जब कि उन की धातुओं में ब्युत्पादन की बीज-शक्ति विद्यमान 
है ? हिन्दी प्राकृत परिवार का विकास है । उस के विकाप्ष में अतेक भाषाओं का 
योगदान हैं। फिर उस की समृद्धि कैसे चिन्त्य हो सकती है ? हिन्दुस्तान की 
अधिकांश भाषाओं का स्रोत वही है, जो हिन्दी का है। बंगाली भाषा का मूल 
अपश्लंश है । महाराष्ट्री, गुजराती आदि भी प्राकृत-मूलक हैं । पंजाबी भी इसी 
कोटि में आतो है। राजस्थानी को अभो भाषा होने का श्रेय नहीं मिला है। 
उस के सौभाग्य की कमी है अन्यथा वह भी इसी श्रेणी में होती । ये सभी छोटी- 
बड़ी बहनें हैं। इन का अपना-अपना अधिकार-दक्षेत्र है, अपनी-अपनी मर्यादा है । 
हिन्दुस्तान एक प्रान्त नहीं है, वह अनेक प्रान्तों का समुदाय हैं। इस एकता में 
जो अनेकता है वह उपयोगिता है। उस की फल परिणति उसी स्थिति में 
सम्भव है, जब कि उस में, अनेकता में एकता हो । उस एकसूत्रता का सर्वाधिक 
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प्रथमिकता पाने बारा मःण्यम है एक भाषा। वह आसन हिन्दी को मिला है । 
यह टीका आडिर किनक्लो एक के भार पर निकलता ही । 


हिन्दी अब केवल बिहार, उत्तरप्रदेश, आदि प्रान्तों की भाषा नहीं है, वह 
समूचे राष्ट्र की माषा है। उस का विकास भी राष्ट्रीय स्तर पर ही रहा है। 
मानना यह चाहिए कि सब के सहयोग से हो रहा है। हिन्दी-भाषियों का इस 
क्षेत्र में अधिक दायित्व नहीं है और अहिन्दी-माषियों का कम नहीं है। सब का 
सम है। इस स्थिति में कोई एक विरोध करे और कोई एक समर्थन--यह 
अविवेकपूर्ण स्थिति है। विवेक सम रेखा को स्थिति में है। हिन्दी विकासमान 
है, इस लिए वर्त्तमान हिन्दो-भाषी विभिन्‍न प्रान्तीय भाषाओं से इतना हें कि 
हिन्दो की समृद्धि बढ़े और उन से उस की दूरी घटे । सब्न को प्रतोत होने लगे 
कि सब के सह-प्रयत्न से सर्वसम्मत एक भाषा का निर्माण हो रहा है, विकास 
हो रहा है । हिन्दी-भाषियों को एक बार कठिनाई को अनुभूति होगी । अहिन्दी- 
भाषियों की भाँति उन्हें मी अपने भावषा-ल्लान में परिमार्जन करना होगा ॥ 
परिणामत: कठिनाई की समस्थिति में सब समयोगोी होंगे । 

आज समूचे राष्ट्र के सामने थे प्रदन पुमश्चिन्त्य हैं-- 

१. हिन्दी का स्वरूप क्‍या है? क्‍या होना चाहिए ? 

२. उस का स्वामित्व कहाँ है ? कहाँ और होना चाहिए ? 

३. उस के अस्तित्व और विकास के साधन कौन-कौन से हैं ? 

४, उस का क्षेत्र-विस्तार कितना है ? 

५. उस के प्रकार कितने हैं ? 

६. उस की सत्ता कब से है ? 

१. भाषा की स्वरूप-निदिचति व्याकरण से नहीं होतो । उस का प्रमुख 
साधन है प्रयुक्ति। आज तक जो श्रेष्ठ कवि हुए हैं, उन्होंने जो प्रयोग किये हैं 
उन्हें ध्यान में रखते हुए हिन्दी के स्वरूप का पुसविभिश्वय किया जा सकता हूँ । 
अन्यान्य समानधर्मा भाषाओं के विशिष्ट अर्थ-सूचक प्रयोगों को समन्बित करना 
भी उस के स्वरूप विनिश्चिति का एक महत्त्वपूर्ण कार्य होगा । 


२. हिन्दी का स्वामित्व अभो बहुत छोटी और अल्प विषयक साहित्य-शशि 
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पर है। क्या इस का विस्तार नहों किया जा सकता ? आधुनक साहत्य के 
द्वारा भी वह विस्तुत हो सकता है। थोड़ो-चो उददारता को आअवेक्षा है । हिन्दी 
की प्राचीन धारा में अवधा, ब्रज, राजस्थानी आदि के अमुक-अपृक ग्रन्थ 
सम्मिलित किये गये हैं, अमुक-अमुक नहीं, इस का हेतु स्वयं में अस्पष्ट है। इस 
विभाजन के पीछे कोई प्रबल युक्ति रूम्य नहीं है। इन सभो भाषाओं में हिन्दी के 
बीज मान लिये जायें और इन को विपुल साहित्य-राशि को प्रावोन हिन्दी- 
साहित्य की. मान्यता दी जाये तो उस की परिधि बहुत विशाल हो जाती हैं और 
डस के आदिकालोन व मध्यकाछीन इतिहास का काया पलट हो जाता है। 
हिन्दी के गद्य को शुंखला बहुत दूर चली जाती है ) ; 
::. जू भाषा का अस्तित्व कालक्रम से प्राप्त होता है। काल-परिण॑ति के साथ 
सांथ भाषां की परिणति होती है। उसे का एक ही स्रोत विभिन्‍न देश-क्राल व 
परिस्थितियों का.योग पा विविध रूपो बन जाता है। विकास के निमित्त बनते 
है--मनुष्यों के कर्म और मानस । मानस विकसित होता है, कर्म विकसित होते 
हैं । भाषा विकास पा लेती है । फशुओं की भाषा इसी लिए सीमित है कि उन 
की चिन्ता सीमित है, प्रवृत्तियाँ स्नीमित हैं। आज मनोविज्ञान और पौद्गलिक 
विज्ञान की विभिन्‍न शाखाओं का विस्तार असीम होता चला जा रहा है इस लिए 
प्रत्येक विकासशील भाषा को अपने सीमा-बन्धन तोड़ने होंगे । साधनों का विकास 
करना होगा। सर्वोत्तम साधन है निरुक्‍त प्रक्रिया का स्वीकार । उस स्वोकृति में 
अनेक समस्याओं का समाधान है । कई | 

४. यह प्रश्न दूसरे प्रग्न से सम्बन्धित है । स्वयमित्व-विस्तार के- साथ-साथ 
क्षेत्र-विस्तार होता हैं। केवल क्षेत्र-विस्तार से किसो भी भाषा के प्रति. ममता को 
पुष्टि नहीं होती । वह स्वामित्व के साथ ही होतो है । 


५. प्रक्रत एक तो कालकृत होता है और एक रूपापादित | हिन्दों के 
कालकृत प्रकार हैं। उस के रूपापादित प्रकार नहीं हैं। एकसूत्रता के लिए 
एकरूपता आवश्यक है ।. फ़िर भो रूपापादित प्रकार सर्वथा अनावश्यक नहीं है । 
विकास के लिए यह निष्प्रयोजन नहीं है कि क्षेत्र-परिवर्तत के साथ-साथ मूल 
स्वरूप. में अन्नाधक रूप-परिवर्तन को स्वतल्त्रता लब्ध हो ( उच्जारण-भेद जैसे 
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क्षेत्रकृत होता है, वसे ही रचिभेद भी क्षेत्रकरत होता है। रुचि के अनुसार शब्द- 
चयन को स्वतन्त्रता हो तो भाषा को अभिव्यक्ति सहज क्षमता प्राप्त कर छेतो 
हैं। संस्कृत में रूप-मेद नहीं हुआ, यह नहीं माना जा सकता। जैनाचार्यों ने 
मध्यकाल में एक नयी परम्परा के जो बीज बोये, उन्हें अंकुरित होने का प्रा 
अवसर मिलता और शेष संस्कृतज्ञ भी उस के प्रस्फुटन में अपना पूरा योग देते 
तो संस्कृत भाषा निःश्रीक नहीं होती, भूत नहीं होती । चूणियों की जो भाषा है, 
वह संस्कृत-प्राकृत मिश्रित है । उस में व्यंजना बहुत प्रबल हुई है। संस्कृत-शब्द - 
सम्पदा की वृद्धि ओर नयो-नयी भावनाओं के संकलन का यह एक बहुग्राहोीं 
प्रकार था । किन्तु इस ओर ध्यान नहीं दिया गया। परिणाम वही हुआ, जो 
होना था । 

६. सत्ता का प्रश्न विभज्य है। भाषा जब नया रूप लेती है, तब उस के 
उपादानों की शोध होती है। बंगाली का अस्तित्व दसवीं शताब्दी में उदय में 
आया तो हिन्दी का अस्तित्व भी एक-दो शताब्दों के बाद उदयमान बना। उस 
समय अपभ्रंश करवट ले रही थो। उस की प्रसुप्ति में नयी-तयी भाषाएँ जागृति 
पा रहो थीं । इसी विषय को पुष्दिट करने वाले अपभश्रंश और हिन्दी के सं क्रान्ति- 
कालीन ग्रन्थ हमारी गवेषणा के विषय हैं । 

जो शोध-प्रबन्ध लिखे जा रहे हैं उन को मौलिकता का मानदण्ड और अधिक 
प्रलूम्ब हो, यह और अभिलषणीय है। जो नव-निर्माण हो रहा है वह केवल 
अतोत की छाया-मात्र न हो, मौलिक हो, यह भी उतना ही काम्य है। शोध 
और निर्माण--ये दोनों आवश्यक कार्य हैं। आज हिन्दी को एक-दो पराणिनि, 
एक-दो हेमचन्द्र, एक-दो धर्मकीति और अकलंक तथा एक दो राइसडेविड दम्पति 
की अपेक्षा है । 
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अतीत के आलोक में हिन्दी की समृद्धि 


जोवन के आदि क्षणों में छह पर्याप्तियाँ उपलब्ध होतो हैं। उन में अन्तिम दो 
हैं--भाषा-पर्याप्ति और मनःपर्याप्ति । हमारा सारा कर्म-वक्र इन्हीं के बल पर 
अलता है । हम बोलते हैं ओर चिन्तन करते हैं इसी लिए हम अणु युग तक 
पहुँच पाये हैं । लगता है, भाषा और मन दो हैं, पर निश्चय-तय में वे दो नहीं 
हैं । चिन्तन का बाह्य रूप भाषा है और भाषा का आन्तरिक रूप चिन्तन है । 
जीवशास्त्र के अनुसार ऐसे जीव नहीं होते जिन में चिन्तत का विकास हो और 
भाषा तन हो । भाषा के साध्यम के बिना चिन्तन का बिकास नहीं होता और 
चिन्तन के विकास के बिना भाषा का विकास नहीं होता । इस प्रकार दोनों 
संश्लिष्ट हैं। हिन्दी के विकास के लिए यह अपेक्षित है कि हिन्दी-भाषियों का 
* चिन्तन विकासशील हो, ज्ञान गम्भीर हो, अतीत के अनुसन्धान और वर्त्तमान 
के स्पर्श में क्षम हो । जिन में भावों को भाषा का परिधान देते की क्षमता हो, 
उन में शब्दों की उत्पत्ति का परिज्ञान भो होता चाहिए । आज के अनेक हिन्दी- 
लेखक पर्याय शब्दों के प्रयोग में सफल नहीं हैं । यह साहित्य की चर्चा हैं पर 
भाषा से भी भिन्‍न नहीं हैं। अच्छे-अच्छे लेखक भी ऐसे शब्दों का प्रयोग करते 
हैं, जिन्हें देख कर आश्चर्य होता है। अशुद्ध प्रयोग भी चलते हैं। 'परिणत' को 
परिणित' लिखना तो आज साधारण हो गया है। “राष्ट्रिय' शब्द को में 'हस्व 
इकार में लिखता पर जब वह प्रकाशित हो कर आता तो “राष्ट्रीयः बन कर 
आता। सम्भवतः प्रकाशक इस लिए उसे बदल देते हैं कि वह शुद्ध नहीं है । 
'राष्ट्रिय' शब्द देश्य नहीं है। संस्कृत में वह हृश्व इकार वाला ही होता है । 
नव-निर्माण में हमने अवश्य ही गति की हैं पर अतीत से हमारा सम्पर्क कम है । 
इस लिए कुछ खामियाँ रह जातो हैं। “सक्षम शब्द जितना क्षमा-सहित के अर्थ 
में उपयुक्त है उतना समर्थ के अर्थ में नहीं । फिर भी आज कल समर्थ के भर्थ 
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म 'सक्षम' अधिक प्रयुकत होता है, जब कि उस के अर्थ में 'क्षम' शब्द स्वयं 
व्युत्पन्त है ।- ह 

अतीत के सम्पर्क की एक छोटीनससी कहानी है। आचार्य श्री तुलसो के 
निर्देशानुसार हम छोय जैन आमगम शब्दकोश का कार्य कर रहे थे। उस समय 
हमारे सामने 'ऊरु' शब्द था। हम ने सोचा इस का हिन्दी पर्याय क्या दिया जाये ? 
हिन्दी शब्दकोश उठाया तो उस में 'ऊह का अर्थ मिला--जाँघ, रान । फिर 
जंघा शब्द को देखा तो उस का अर्थ मिला--जाँध, पिण्डली । पिण्डलो का अर्थ 
मिला--टाँग का पीछे की ओर का मांसक भाग । फिर संस्कृत शब्दकोश देखा 
तो 'ऊर और “ंघा' का अर्थ भिन्‍न पाया । “शक्थि' और 'ऊरद जानु के ऊपरी 
भाग के नाम हैं। 'जंघा' और 'पिण्डिका' जानु के निचले भाग के नाम हैं । 
कवच-स्तोत्रों से यह प्रमाणित भी हो गया । मच्ज-साधता के समय साधक अथनो 
सुरक्षा के लिए कवच-स्तोत्र पढ़ते थे। उन में समचे शरीर की रक्षा का विधान 
होता था । एक ज॑त रक्षा-स्तोत्र -- 

“मल्लि: कटी सक्थिनी च, रक्षत।न्‌ मुनि सुब्रत: । 
नमिर्जानुद्रयं पायान्‌, नेमिर्जड्घादयं पुनः ॥' 

सर्वांग सुरक्षा का प्रकरण सिर से चलता है और पैरों तक पहुँच जाता है । 
वहाँ क्रमश: आया है-- मल्लि भगवान्‌ मेरे कटि प्रदेशों की रक्षा करें। मुनि 
सुत्रत मेरे सक्थि-प्रदेशों को रक्षा करें । नमि भगवान्‌ मेरे जानु--घुटतों की रक्षा 
करें ओर नेमि भगवान्‌ मेरी जंघाओं की रक्षा करें । इस क्रम में सक्थि (ऊरु) 
के पश्चात्‌ जानु और जानु के पदचात्‌ जंघरा का उल्लेख है । इससे स्पष्ट है कि 
सक्यि या ऊरु जानु के ऊगरी भाग का नाम है और जंघा का उस के निचले 
आग का । फिर उस के लिए हिन्दी-पर्याय ढूँढ़ा लो कोई शब्द नहीं मिछा । फिर 
हम ने राजस्थानी शब्दकोश को काम में लिया ।! उसमें जंघा के लिए जाँध और 
ऊरु के लिए साथल शब्द है जो सक्यथि का हो अपभ्रश रूप है। साथिक और 
सक्थिक--इन दोनों का प्राकृत रूप “सत्विय' बनता है--सत्थिय ८ सत्यथल्छ < 
साथल । 

' इसी प्रकार दूसरा शब्द हिन्दू हैं। हिन्दू शब्द फ़ारसी माना जाता है । 
सिन्धु का उच्चारण हिन्दू हुआ ऐसा अभिमत है । पर यह भारतीय क्‍यों नहीं हो 
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सकता ? जैन आंगम मगदतो पुत्र (२०१२) में जीव के तेईस नाम बतलाये गये 
हैं। उन में एक नाम है हिण्डुअ' । जीव संसार में पर्यटन करता है, इस लिए 
उसे 'हिण्डुअ' कहा जाता है । हिन्दू अर्थात्‌ पर्यटक । आर्य छोग भारत में आये । 
उन का पर्यटन-परक नाम ही प्रधान बत गया और धोीमे-धीमे वह शब्द समूची 
जाति और देश का वाचक बन गया । 

: हिन्दी की समृद्धि के लिए अतोत का आलोक बहुत अपेक्षित हैं। वामन ने 
अपने काव्यालंकार सूत्र (५१११३) में लिखा है--'जो देशी शब्द बहुत व्यापृत 
हों, उसे संस्कृत काब्यों में प्रयुक्त किया जा सकता हैं।” ऐसा ही उदार दृष्टिकोण 
आज चाहिए। दर्शन-शास्त्र ब अन्यान्य शास्त्रों में एक-एक विषय की समृद्ध 
शब्दसूची मिलती हैं । दार्शनिक व अन्यान्य शास्त्रवित्‌ उसे जन-सुलभ बनायें तो 
एकात्मकता और विकास--दोनों का द्वार खुल जाता हैं। आचार्य हेमचन् ने 
देशीनामसाला बनायी । उस का उद्देश्य यही था कि विभिन्‍ल देशों के व्याकरण- 
सिद्ध प्रमुख दाब्दों का संग्रह किया जाये । देशी शब्द की व्याख्या भी यहो 
की है-- 

“देसविसेसपसिद्धीइ, भण्णमाणा अ्णंतया हुंति । 
तम्हा अणाइ पाइआ, पयइमासा विसेसओ देसी ॥ 
आज हिन्दी को भी सम्भवतः ऐसे शब्दकोश को अपेक्षा है। अभो-अभी एक 
सर्वभाषा कोश प्रकाशित हुआ है। परन्तु वह भिन्न उद्देश्य की पूर्ति करता है । 
उस से दाब्दों की तुलनात्मक जानकारी मिल सकती है पर हिन्दी की समृद्धि में 
विशेष योग नहीं मिल सकता । हिन्दी को ऐसे शब्दकोश की अपेक्षा है जिस में 
प्राचीन साहित्य और प्रान्तीय भाषाओं के उन शब्दों का संग्रह हो जिन की 
तुलना करने वाले शब्द अभी हिन्दी में प्रयुक्त नहीं हैं तथा जिन के अभाव में 
उस की वाचक-शक्ति अभी अपूर्ण है । 
जीव-बिज्ञान, पुदूगल या परमाणू-विज्ञान, वनस्पति-विज्ञान, मतोविज्ञान, 
भूगर्भ, रसायन-शास्त्र, वास्तुकला आदि विभिन्न शाखाओं की पर्याप्त शब्द-सम्पदा 
होने पर हो हिन्दी आदान-प्रदान का माध्यम बन सकतो है। आज तो हिन्दी के 
दाबदकोशों में पोतज' जैसा साधारण शब्द नहीं मिलता हैं। जोव-विज्ञान के 
विद्यार्थी को इस से कितनी निराशा होती हैं। जीव-शास्त्र के अनुसार जन्म की 
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विविध प्रक्रियाएँ हैं। उन में एक प्रक्रिया का नाम 'पोतज' है । जो जोव न अण्डे 
से उत्पन्त होते हैं और न जरायु-वेष्टित भो, वे 'पोतज” कहलाते हैं। ह॒वेल 
आदि मछलियाँ अण्डज नहीं होतीं । वे सीधो बच्चे के रूप में ही उत्पन्न होती 
हैं। हिन्दों में उन्हें पोतज-मत्स्य' कहा जा सकता है । 

भारत में पहले कुत्रिकापण” नाम की दूकानें होती थीं। उन में तीन 
पृथ्बियों में प्राप्य सर्व-बस्तुओं का संग्रह होता था। सम्राट श्रेणिक के समय 
राजगुह में 'कुत्रिकापण' था। उसी समय चण्डप्रद्योत की राजधानी उज्जयिनी में 
नो “कुत्रिकापण' थे। यह जनरल स्टोर्स का पर्याय शब्द है। इस का प्राकृत 
रूप 'कुत्तियावण' है। इसी प्रकार विविध वाणिज्यों के संग्राहक शब्द भी बहुत 
उपयोगी हैं । उदाहरण रूप में -- 

अंगार-कर्म : कोयछे बनाने, कुम्हार, लोहार, सुनार, भड़भजे, इंट पकाने, 
चूना बनाने आदि का व्यापार । वन-कर्म : पत्र, पृष्प, फल, काष्ठ, लकड़ी, 
धान्‍्य आदि वस्तुओं को बेच कर वृत्ति चलाना । स्फोट-कर्म : जलाशय निर्माण, 
साहन-परिचालन, वाहन-विक्रय आदि । भाटक-कर्म : अपने वाहनों से भाड़ा 
कमाना, मकान भाड़े देना आदि । 

ये ऐसे पारिभाषिक शब्द हैं, जिन से न केवल हिन्दी की शाब्दिक समृद्धि हो 
होती है, किन्तु प्राचीन भारत के जीवन-क्रम का परिचय भी मिलता हैं। इन के 
आधार पर नये शब्दों की योजना भी सहज हो जाती है। बिजली के उत्पादन 
और वितरण को “विद्युत्कर्म कहा जा सकता है। बिजली घर में जो अर्थाभि- 
व्यक्ति नहीं है, वह “विद्युत्‌कर्मान्त' में हैँ । 

हिन्दी के शब्दकोशों में 'एक प्रकार का पौधा, “एक प्रकार का जन्तु', 
“एक प्रकार का आसन--यह पद्धति नहीं होनी चाहिए या अत्यल्प हो । इस के 
लिए अन्वेषण स्वयं प्राप्त होता है। वेदिक और बोद्ध साहित्य के शब्द तो फिर 
भी कुछ प्रचलित बने हैं किन्तु जैन-साहित्य लगभग अस्पृष्ट-सा रहा है। उस में 
जीव-विज्ञान, पुदूगल-विज्ञान, मनोविज्ञान आदि विभिन्‍्त शाखाओं को अकल्पित 
शब्द-सामग्रो भरी पड़ी है। शब्दकोश या वर्गोय शब्दकोश बनाने वालों को इस 
विषय से अपरिचित नहीं रहना चाहिए। हम अतोत के सम्पर्क से बहुत लाभा- 
न्वित हो सकते हैं । ल 
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